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VORWORT 


Ich hatte das grosse Gluck, im Winter 1936/37 eine Reise durch Indien machen zu kdnnen. 
Ich verdanke dies erstens deni tiirkischen Unterichtsniinisteriuin, das voll Verstandnis fiir histo- 
rische Forschungsarbeit inich fiir zwei Semester von der Ankaraner Geschichtsfakultiit beur- 
laubte. 

Ich verdanke dies ferner Herrn Geheimrat Frobenius, der an nieinen Arbeiten seit niehreren 
Jahren mit den Augen eines wahrhaft vaterlichen Freimdes Anteil nimmt. Diesen beiden auch 
an dieser Stelle meinen Dank aussprechen zu diirfen, erfiillt mich mit Stolz und Freude. 

Diese Reise war eines der wichtigsten Ercignisse meines wissenschaftlichen Lebens, und es 
fehlt mir nur eines, um sie voll auszukosten: dass mein hochverehrter Lehrer, Hermann Jacobi, 
bei meiner Riickkehr schon zu krank war, um meine Ernte begutachten und meine Begeisterung 
mit weiser Kritik zu lenken. 

Ich habe auch in Indien manchen zu danken! Pater Esteiler S. J. und Pater Heras S. J. 
vom St. Xaviers College in Bombay verschafften mir Zugang zur katholischen Mission im Ran- 
chi Dt. Seine Lordschaft der Herr Bischof von Ranchi, EE. DD. Anscharius Sevrin, und der 
Superior der Mission, R. P. Carolus Timmermann Cons, dioec. gewahrten mir die Gastfreimd- 
schaft aller ihrer Stationen, und die wundervollen Patres von Gumla, Samtoli, Simdega, Ren- 
garih, Majhatoli, Tongo, Katkahi, Dumbarpath, Goleng, Ginabahar, Musgudri und Manv-rla 
halfen mir imnier wieder mit Rat und Tat. Ich hatte das grossse Gliick den greisen PaterCardon 
noch sprechen zu kdnnen. So sah ich die Primitiven als Heiden - und als Christen. 

Ich habe ferner dankbar zweier englischer Herren zu gedenken, des Subdivisioners von Gum- 
la, Mr. Archer, und des Superintendeten von Jasphur, Mr. Lepatourel, die Verstandnis fiir die 
Primitiven mit dem fiir moderne Forschung verbinden. 

Die indischen Gelehrten, die ich in Poona, Madras, Calicut und Tanjore, in Calcutta, San- 
tiniketam, Benares, Nalanda, Patna und Allahabad sprechen konnte, im Einzelnen aufzufiihren, 
ist nicht ndtig; jeder Indologe kennt den Klang der Namen dieser Stadte und ihrer Gelehrten. 
Aber S. C. Roy, den Juristen und Ethnologen in Ranchi, der sich als Einziger fast um die Primi- 
tiven seines Landes kiinimert, mdchte ich mit besonderer Dankbarkeit nennen. 

Und auch John Katkahi, den jungen Oraon und Katholiken, der mit grosser Intelligenz die 
Asur zum sprechen brachte und mir ihre Worte iibersetzte. 

Ankara, Friihjahr 1938. Walter Ruben. 


Frobenius starb — und ich bin dem Verlag Brill zu grossem Dank verpflichtet, dass er 
jetzt den Druck dieser Arbeit iibernahm. In Ankara ist das Lesen der Korrekturen mangelhaft 
ausgefallen, weil mir das meiste der zitierten Literatur hier nicht zur Verfiigung steht. Inzwi- 
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VORWORT 


schen ist ein Manuskript iiber die Gerate der Asur mit Abbildungen vom Anthropos, eines iiber 
Schamanismus im alien Indien von den Acta Orientalia und eines iiber Textgeschichte der 
Krsna-Epik vom New Indian Antiquary angenommen worden. Ober „Turkische Elemente 
in den Munda-sprachen” hat inzwischen Dr. Hamit Ko§ay im Belleten III, Ankara 1939, 107 ft. 
(deutsch!) gehandelt. 


Ankara, April 1939 


Walter Ruben. 
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Der Gleichklang der Namen der Asura, der Damonen der indischen Mythologie, und der 
Asur, eines primitiven Djangelstammes von Eisenschmelzern in Mittelindien, hat meinen 
Reiseweg wesentlich bestimmt. Das diesbeziigliche Material lege icb hiermit der Kritik vor als 
ein Kapitel indischer Mythologie, Ethnologie und Prahistorie. Ihr Problem ist damit nicht ge- 
Idst — aber dies Material sollte in Zukunft nicht mehr iibergangen werden. Die Vorgange in den 
alten Zeiten um den Anfang der indischen Geschichte sind sehr bunt und viellinig gewesen. 
Einige dieser Linien sind in den folgenden Kapiteln angedeutet. Und ich gestehe, dass mir 
nicht die Straffung alles Interesses auf das eine Problem das wichtigste ist -und beim Reisen 
war! — sondern gerade die Freude am vielseitigen Stoff. 

Schon auf dem Dampfer wahrend der Riickfahrt begann ich mit der Disponierung meines 
Materials. Gerade da auf dem Weg von Indien nach Europa, in der erzwungenen Ruhe nach dem 
vielen Wandern und Sehen wurde mir die ungeheure Bedeutung des Eisens klar. Was ist unsere 
europaische Zivilisation, unser Maschinenzeitalter anderes als der Hbhepunkt der Eisenzeit, 
erreicht nach etwa dreitausendjahrigen Anstrengungen! Vom Asur-eisen-schmelz-ofen bis zum 
Martinsofen, vom Schmiedestamm, der einst etwas vollig Neues in der Soziologie der Menschheit 
bedeutete, bis zum heutigen Sozialsystem: dazwischen liegt eine Welt — und das ist eben jene 
Periode der Erldsungsreligion und der Philosophic, ein gewaltiger Abschnitt der Menschheits- 
geschichte, den wir heute zu beenden scheinen. Religion, Philosophie und Gemeinschaftsleben 
der Menschen suchen und drangen nach neuen Formen; Revolutionen gehen um die Erde. 
Und in dem Strudel der nachsten Zeiten werden auch die letzten Reste der Asur, der primitiven 
Eisenschmelzer Indiens vergehen! Die Zeit ist um, die das vierte, das eiserne Weltalter dauern 
sollte! 

Ich konnte gerade noch die Asur bei ihrer altererbten Tatigkeit sehen; und was ich gesehen 
habe, mbchte ich schnell mitteilen. Gewiss, ich konnte auch noch mein ganzes Leben iiber 
dieses Thema arbeiten, und es wird mich auch trotz dieser Publikation noch lange nicht loslassen. 
Aber andererseits mochte ich gerne bald Kritik erfahren, denn nur durch Polemik, durch auf- 
einander-prallen der Meinungen kommen wir vorwarts. Dabei ist es fiir den Fortgang der Wissen- 
schaft ganz gleichgiiltig, wer die verschiedenen Thesen vertritt. Es kommt garnicht auf die per- 
sbnliche Meinung dieses oder jenes Autors an. Wichtig ist, dass die Thesen da sind, dass Mate- 
rial gesehen und gesammelt, geordnet und hypothetisch zu Geschichtskonstruktionen verbunden 
wird, dass die Hypothesen dann unter dem Eindruck neuer Materialien, neuer Gesichtspunkte, 
einleuchtenderer Kombinationen durch bessere ersetzt werden usw. in infinitum. 

Ich habe mich deshalb nicht gescheut, manchmal mehrere Deutungen nebeneinander zu 
stellen und betone hier, dass auch da, wo ich es im folgenden nicht ausdriicklich sage, jede Be- 
hauptung hypothetisch ist. Indische Geschichte beginnt mit Asokas Inschriften als den altesten 
authentischen Dokumenten. Die Zeugnisse der Griechen, Buddhisten und Jaina scheinen sich so 
Ruben, Eisenschmiede und Damonen in Indien 1 
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zu bewahren, dass wir den Beginn der historischen Zeit Indiens noch zwei bis drei Jahrhunderte 
hinaufriicken diirfen. Davor aber ist bereits alles Konstruktion, die sich heute urn zwei grosse 
Dokumente gruppiert: das literarische des Rgveda und das archaologische der Induskultur. 
Beide sind in ihrer Deutung noch ratselhaft, und beide sind so wenig mit der eigentlichen indi- 
schen Geschichte verbunden, dass sie geradezu als prahistorisch zu gelten haben. 

Was gar noch alter ist an prahistorischem Indien ist noch vollig dunkel — aber es muss einmal 
der Versuch gemacht werden, von den indischen Texten her in dieses Dunkel vorzustossen, und 
dazu gibt die Methode der Mythenkritik einen ausgezeichneten Stoff. Was in Siva und Visnu 
eingegangen ist an lokalen kleinen Gottheiten, das stammt — so ist meine Hypothese — 
grbsstenteils aus prahistorischen Schichten. Man versucht seit Jahrzehnten, Ethnologie und Pra- 
historie in Deckung zu bringen; man kann auch die Mythologie hinzunehmen. Das ist die Ab- 
sicht dieser Arbeit. Man wird an ihr vieles umstossen, aber diesen Weg fiir Indien schon heute 
als gangbar zu zeigen, dazu wurden die folgenden Kapitel geschrieben. 

Man kann an solche Aufgabe in verschiedener Weise herangehen. Das hangt vom Charakter 
des Autors ab. Man kann in den Primitiven arme Degenerierte sehen Oder unbeschriebene 
Blatter. Man kann sich dagegen strauben, in ihrem Denken die Keime der grossen Kulturen zu 
sehen. Man kann auch umgekehrt die Primitiven idealisieren, in ihnen eine paradiesische Grosse 
edlen Menschentums erblicken und sich voll Romantik in ihre Unschuld einfiihlen. Man kann 
aber auch trotz aller Anerkennung ihrer Unfahigkeit zum Formulieren klarer Begriffe und 
scharfer Definitionen in ihnen ein traumhaftes Vor-Sein der grossen Kulturen finden. 

Die indischen Philosophen diskutieren jetzt durch fast dreitausend Jahre, ohne zur Entschei- 
dung zu kommen, die Frage, ob das Produkt gegenuber seiner Ursache etwas Neues ist, oder vor 
seinem in-die-Erscheinung-treten bereits in seiner Ursache latent existiert; d. h. sind Siva und 
Visnu erst existent, seit sie in der Literatur Indiens ,,geschaffen wurden”, oder lebten sie bereits 
vorher? Bei Siva zweifelt heute kein Indologe mehr, dass er dem sogenannten vor-aryischen 
Indien angehbrt. Ich glaube, dass das auch fiir Visnu weitgehend zutrifft, und dass die vor^ry- 
ische Schicht Indiens eine ungeheuer komplizierte Schichtung war und wir nicht mit den Be- 
griffen dravidisch und pradravidisch auskommen, wie es heute iiblich ist. Man kann freilich eine 
solche Zweiteilung anwenden und der Kultur der sesshaften Bauern die der eindringenden 
Eroberer gegeniiberstellen. Das entspricht dann etwa den Kulturen der Pflanzer einer-, der 
Jager, Hirten und Krieger anderseits. Und in der Tat hat die Zuordnung Sivas zu den Pflanzern 
und Visnus zu den erobernden Herrenschichten sehr viel fiir sich. Dann aber sind die Arya auch 
nur als eine der vielen Erobererwellen aufzufassen, und ihr Hauptgott Indra, der Held, der 
manches Sonnenhafte an sich tragt (Lommel!), ist dann mit mythologischem Recht aufgegan- 
gen in Visnu, der von den totemistischen Tiergottern der mesolithischen Jager bis zum histori- 
schen Buddha alle Sonnengbtter und Sonnenheroen indischer Mythologien geschluckt hat, wie 
Siva alle Fruchtbarkeitsgotter, sei es des altindischen Pflanzertums, sei es des aus Hinterindien 
hereingekommenen Hackbaus. 

Um in dieses Dunkel des vorbuddhistischen Indien vorzustossen, scheinen mir gerade die 
Asuras reichlichen Stoff zu bieten .Sie sind ein seit jahrzehnten viel erbrtertes und bis heute 
ungelbstes Problem der Indologie. Die Lbsung dieses Problems ist aber wesentlich fiir die Auf- 
hellung der rgvedischen, der darauf folgenden Periode und der ihr voraufgehenden gemein- 
aryischen. Die Etymologie ihres Namens macht grosse Schwierigkeiten; ihre Zusammenstellung 
mit lateinisch erus (Walde) findet wenig Anerkennung (de La Vallee Poussin 46), Jacobsohns 
Heranziehung des Finnisch-Ugrischen ist nicht ausgenutzt. Wie dieser Gottesbegriff also ins 
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Indogermanische oder Aryische kam und dem altehrwiirdigen indogermanischen Gottesbegriff 
deva-deus Konkurrenz machen konnte, ist unerklart. Das zweite grosse Ratsel ist dann, wie 
dieser Begriff seine Bedeutung grundlegend andern konnte; bedeutet er im Rgveda Gott, so 
in aller spateren indischen Literatur Damon, Feind unserer Gotten. Im iranischen Zweig des 
Aryischen aber behalt er seine hohe Bedeutung; dort wind vielmehr deva zum Begriff des Da- 
mons herabgedriickt und damit gleichzeitig auch Indra, der der grosste Gott des Rgveda war. 

Bei alien Erorterungen dieses Themas blieb es unbeachtet, dass es heute noch in den mittei- 
indischen Bergen einen Stamm von Asur gibt. Als ich nun die Moglichkeit bekam, nach Indien 
zu gehen, nahm ich mir vor, gerade diesen Stamm zu besuchen und seine Eigenart und histori- 
sche Rolle nach Moglichkeit zu erfahren zu suchen, denn das wenige, was im Census, Linguistic 
Survey, bei Driver, Risley, Hoffmann, Jellinghaus und Roy iiber ihn zu lesen ist, wird ihm nicht 
gerecht. Man konnte zunachst sagen, Asura mit kurzem u und dem Accent auf dem ersten A 
ist etwas ganz anderes als Asur mit betontem und geschlossenem u. Das ist aber nicht stich- 
haltig ,denn ich horte den Plural Asrar mit Bezug auf die Asur, und umgekehrt ist die Form Asur 
in der Gangesebene heute fiir die Asura’s belegt. Die Accentverschiebung muss also mit dem 
liblichen Wegfall des auslautenden -a zusammenhangen. 

Das Ergebnis meiner Untersuchungen ist nun, dass die Asura’s genau so vielschichtig sind 
wie jedes Gebiet der indischen Mythologie. Bose Geister in ihrem dualistischen Gegensatz zum 
lichten Gott des Himmels gehdren zum Wesen der innerasiatischen Kulturen, aus denen die 
nach Indien hineingelangten Eroberer stammten. Asura’s mit Namen unmoralischer Leiden- 
schaften, also Personifizierungen von Eastern, gehoren dagegen zur jiingsten Schicht; sie sind 
mit dem Versucher, gegen den Buddha kampft, zusammenzustellen. Aber auch die Asur als 
Schmiede waren ihren Nachbarn verdachtig: das waren aber zunachst Vdlker mit Mundaspra- 
chen, Bewohner der Gangesebene vor den Arya. Und schliesslich wurden zu Asura’s heute schon 
greifbare Totem-ahnen und Gotter, die von den Bewohnern der mittelindischen Berge verehrt 
werden; sie waren einerseits den stark mutterrechtlich beeinflussten alten Bauern der Ganges- 
ebene und andererseits spater den dortigen Arya gefahrlich und wurden ,,damonisiert”. 

Dieses mittelindische Bergland ist seit langem als ethnologische Fundgrube bekannt, aber 
leider viel zu wenig bearbeitet. Vor allem ist die Frage, wie die Priniitivitat dieser Stamme 
sich zur hinduistischen Hochkultur verhalt, noch kaum ernsthaft in Angriff genommen — und 
doch steht jeder Indologe heute standig vor den ungeldsten Problemen des voraryischen Indien. 
Hier, in diesen schwer zuganglichen Bergen aber liegt ein unausgeschdpftes Material often zu 
Tage. Und es verlangt, schleunigst geborgen zu werden, ehe es in ganzkurzerZeitunwiederbring- 
lich verloren sein wird. Man stelle sich vor, man fande in den Bergen des Peloponnes noch vor- 
indogermanisches Stammesleben vdllig intakt! Was in den Homer noch mit seltenen Brocken 
hineinragt, was ein Bachofen sammelte, allesdas ist in Indien heute noch da! Gewiss ist die Zahl 
der Indologen klein und die Sanskrit-literatur unerschopflich und verlangt gebieterisch nach 
philologischer Bearbeitung, aber: die Texte bleiben, die Primitiven sterben! Es ist keine cu- 
raposterior, ihr Leben festzuhalten. 

Mancher rein philologisch eingestellte Indologe sagt: das lohnt sich nicht, denn unter dem 
jahrtausendelangen Druck der Hochkultur sind diese Primitiven ja doch nicht mehr echt primi- 
tiv geblieben. Wenn bei ihnen rohe Formen von Seelenwanderungslehren auftauchen, so ist das 
nur degenerierter Hinduismus. Das ist aber erst zu beweisen! Man hat friiher im Zeitalter des 
Evolutionismus falschlicher Weise auch Siva aus dem Rgveda, aus aryischem Geist entstehen 
lassen. Heute aber sehen wir, dass Indra, der grosste Gott der Arya des Panjab bis etwa 1000 
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vor Chr., bereits urn 600 v. Chr. im Gangestal ein kleiner Regengott geworden war. Was am 
Hinduismus eigentlich aryisch ist, ist schwer zu entscheiden; es wird aber immer weniger! Es ist 
iibertrieben, wenn ein Hutton es so darstellt, dass die Arya nur ihre Sprache nach Nord-Indien 
gebracht haben; er ist eben zu einseitiger Anthropologe. Aber andererseits ist es eine Tatsache, 
dass noch kein einziger Indologe Europas, Amerikas, ja nicht einmal Indians sich ernsthaft urn 
die Primitiven Indiens gekiimmert hat. Wie aber kann man diese fiir alle indische Geschichte 
grundlegende Frage beurteilen, ohne selber die Primitiven gesehen zu haben? Und es ist genau so 
wahr, dass keiner der grossen Ethnologen -v. Eickstedt ist Anthropologe- sich um Indiens Pri- 
mitive kiimmert, auch sie unter dem Einfluss der Indologen, dass die indischen Primitiven vom 
Hinduismus verdorben seien. 

Ich war wenigstens zwei Monate in einer kleinen Ecke dieses Gebietes, und ich kann alien 
Indologen, die das Gliick haben nach Indian reisen zu kdnnen, versichern: die wenigen Strapazen 
eines solchen Marsches warden voll aufgewogen durch die unglaublichen Freuden! Die Natur 
(vom November bis Marz) und die Menschen sind reizend. Das Eindringen des Hinduismus ist 
jung und ganz gering. Hier leben noch alle alten Schichten vom Mesolithikum an. Aber freilich: 
dem Hindu ist dies Land genau so terra incognita wie dem Indologen, den alten Arya und ihren 
Vorlaufern in der Gangesebene. Daher ist der Ruf der Asur genau so wichtig wie ihr Sein. Als 
Schmiede wurden sie Damonen. Sie leben in beiden Formen ihr Doppeldasein in Indian jetzt 
durch 3000 Jahre. Die Mythologie ist die Geschichte ihres Rufes. Ich versuche, die andere 
Seite, ihr Leben im Alltag, daneben zu stellen. So gesehen sind sie auch nur eine der vielen aus 
Nordwesten nach Indian hereingekommenen Volker-und Kultur-wellen,und eine der wichtigsten. 
Das Wunder der nicht rostenden Eisensaule zu Delhi aus dem 4. Jhdt. n. Chr. beruht auf ihrem 
Konnen. Freilich ist die Eisenzeit nicht von asthetischem Reiz und deshalb in der Geschichte 
wenig beachtet. Aber ganz zu Unrecht; die Bewaffnung grosser Heere und ein guter, dauerhafter 
und billiger Pflug ist nur mit Eisen moglich. Die Bedeutung des Eisens fiir die Geschichte ist 
garnicht hoch genug einzuschatzen. 

Ich habe moglichst alles wiedergegeben, was und wie ich es gesehen habe. Ich habe lange 
nicht genug gesehen; das liegt an der Kiirze der mir zur Verfiigung stehenden Zeit und daran, 
dass ich fiir dieses Thema nicht hinreichend vorbereitet war. Ich hatte besonders den Harivam- 
sa gelesen und war dadurch auf die merkwiirdige Rolle der Asura’s, der Konige Karnsa, Jara- 
sandha, Naraka und Bali aufmerksam geworden. Ich wollte daher im Riickzugsgebiet der mittel- 
indischen Berge die alten indischen Schichten suchen, die friiher im Gangestal gebliiht hatten. 
Ich bin aber z. B. in der Eisen-chemie nicht genug bewandert, bin prahistorisch und ethnolo- 
gisch Dilettant: Liebhaber, aber ohne systematische Schulung. Und vor allem bin ich kein 
Kenner der Mundasprachen. So ist meine Skizze der Asur nur sehr unzureichend — aber besser 
als garnichts! Sie genugt gerade, das Problem aufzuwerfen und als sinnvoll hinzustellen. 

Ein ausfiihrliches Buch tiber die Asur wird S.C. Roy eines Tages veroffentlichen; er hat die 
Moglichkeit, Asur-dorfer auch anderer Gegenden aufzusuchen, er kann sie besser mit ihren 
Nachbarn vergleichen. Freilich kann auch er sie nur besuchen, nicht mit ihnen leben, wie es 
doch das Ideal ware. Was der europaische Beobachter erfahrt, z. B. in Bezug auf die Brautwahl- 
gesetze ihres Totemismus, ist ja immer nur ihre Theorie, und die unterscheidet sich von ihrer 
Praxis genau so wie in aller Welt. Die Unterhaltung aber in dieser Hinsicht richtig zu lenken, 
ist so gut wie unmoglich, wie mir iiberhaupt die geradezu uniiberwindlichen Schwierigkeiten der 
ethnologischen Feldarbeit vollig klar geworden sind. Jede unserer Fragen ist suggestiv, jede 
Beobachtung zerstort die primitive Urspriinglichkeit, ja die Anwesenheit eines Europaers durch- 
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bricht schon ihre Gewohnheiten. Solche Schwierigkeiten diirfen aber kein Grund werden, auf 
die Beobachtungen zu verzichten! Das einzige also, was wir tun konnen, ist, die Augen aufzu- 
halten und alles Gesehene zu berichten. In dieser Hinsicht war mir Daltons Ethnography dieser 
Gegend ein Muster. Hatte er nur noch mehr geschrieben! Ich habe deswegen auch die niich- 
ternen technischen und okonomischen Dinge hingeschrieben; letztere iibrigens nebenbei mit 
einer gewissen Freude: ein paar Jahre landwirtschaftlicher Praxis im Odenwald haben mir das 
Interesse fiir die Sorgen der kleinen Bauern und Schmiede eingeimpft. 

Ich habe nichts vereinfacht oder zu iiberdecken versucht; ich habe auch nicht idealisiert. 
Aber ich war froh dort, und ich mochte den Indologen sehen, der nicht gliicklich ist, wenn er 
nach zwanzigjahrigem Textstudium endlich das Land selber sieht! Gewiss, die Mythen Indiens 
kann man aus Texten in mancher Hinsicht ungetriibter darstellen, als wenn man die Realitaten 
ihrer Umwelt, die Statten ihrer heiligen Berge und die armen Menschen als ihre Trager zu genau 
sieht. Aber fiir den Historiker ist es wichtig, beides zu sehen, denn dann erst kann er die Grosse 
der geistigen Leistung ermessen. Und: ich bin kein Priester indischer Mythen, sondern Histori- 
ker. Die Mythen sind fiir mich nicht in erster Linie Erlebnisstoff meiner Einbildungskraft, 
sondern Erkenntnismittel, um das Dauernde im indischen Bewusstsein, eben die oben angedeute- 
ten beiden Komponenten aller bisherigen indischen Kulturen, aber auch ihr Werden, d. h. das 
Gegenspiel und die Schichtung der Einzelheiteninnerhalbder beiden festzustellen. Erst insofern, 
als wirkende Kriifte, sind sie, wenn sie erkannt sind, auch von padagogischem Wert und ist die 
Geschichte Lehrmeister der Konige und aller Jugend. In diesem Sinne mochte ich meine Ernte 
als neue Saat ausstreuen. 



A. BESCHREIBENDER TEIL: DIE ASUR VON HEUTE 


1) Das gebiet der asur — zugleich beschreibung meines reiseweges. zu den heutigen 

WOHNSITZEN DER ASUR GIBT ES ZWEI GUTE ZUGANGE, EINEN VON NORDEN, EINEN VON OSTEN. 
AUS SUDEN UND WESTEN KANN MAN SICH NUR DURCH BERGE UND WALDER MUHSAM HERANPIR- 
SCHEN. GUTE KARTEN DER GEGEND FINDET MAN IM CENSUS 1931 VII, 1, LINGUISTIC SURVEY IV 
UND AUF BLATT 73 A 3, 4, 7, 8 DES GEOGRAPHICAL SURVEY, 1:200000. 

Der Weg von Norden ist der, auf dem die meisten der Kol-stamme einst gekommen sind; 
nicht nur die Oraon und die Munda, auch die ganz primitiven Kharia und die stark hinduistischen 
Chero und Kherwar haben mehr Oder weniger dunkle Erinnerungen an die Gangesebene urn 
Patna, an Rohtas (sprich: Ruidas), die alte Festung an der Stelle, wo der Son in die Ganges- 
ebene hineintritt, wo also der uralte Kulturweg der Son-Narbada endet. Heute geht bier die 
Eisenbahn von Son Eastbank (an der Strecke Benares-Gaya-Calcutta) iiber Daltonganj, von wo 
man angeblich per Autobus nach Siiden in die Berge in Richtung auf die Asur vorstossenkann, 
an Son und nordlichem Koel entlang. Diese Seitenbahn vereinigt sich dann mit der Haupt- 
strecke wieder noch vor Asansol. 

Icti kam den anderen Weg. Die Eisenbahn von Calcutta steigt langsam bis Muri, von da in 
zwei Stunden in miihsamen Windungen durch die Ghats bis Ranchi. Mein Riickweg war land- 
schaftlich ahnlich, nur etwas nordlicher: mit Autobus von Ranchi nach Ranchi Road, andert- 
halb Stunden durch herrliche Ghats bis an die Strecke Gaya-Calcutta; siefiihrt durch die Gegend, 
wo die modernen Kohlen- und Eisenwerke das Ende der alten Kultur besiegeln. 

Ein langsames Vordringen von Bengal-Bauern ist von dieser Seite unwahrscheinlich. Nur 
selten ist in den Talern Platz fiir kleine, winklige Reisfelder und damit fiir Dorfer. Alle Berge 
und Taler sind voll von dem iiblichen, heute meist recht diirftig gewordenen Djangel, und es 
fehlt iiberall an Wasser. Erst recht waren Eroberungen von dieser Seite her unmoglich: hier sind 
keine Bewegungen grbsserer Heere durchftihrbar. Erst England baute die Bahn und eine Auto- 
strasse in dies Riickzugsgebiet der Primitiven, und erst in ihrem Gefolge kamen die hinduis- 
tischen und islamischen Kaufleute in nennenswerten Massen in die Dorfer von Chota-Nagpur. 

Die Hochebene von Ranchi (ca. 500 m. hoch) ist das Quellgebiet der Suvarnarekha und 
des siidlichen Koel, die beide nach Sudosten abfliessen. Sie ist das Hauptgebiet der Oraon in 
ihrer nordwestlichen, der Munda in ihrer siidwestlichen Halfte. Sie wird rings umrahmt von 
Bergen, die sich noch etwa 300 m. iiber sie erheben. Ranchi selber ist eine recht moderne Klein- 
stadt, zu 40% islamisch, der Rest sind Hindu und „Animisten”, wie der Census die Primitiven 
rubriziert. Die Primitiven verkommen hier in der Stadt als Kulis; die Not hat sie in die Stadt 
getrieben; der Dreck der Stadt ist viel boser als der im Dorf. 

Aber sobald man im Autobus weiter nach Westen fahrt, ist man mitten im Gebiet der heute 
noch heidnischen Oraon und Munda. An ihren langen Haaren mit den Schmuckkammen und an 
ihrer Tracht sind sie sofort erkennbar. Die Mohammedaner kann man zumindest an ihrem Voll- 
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bart, die Hindu an ihrem Haarschopf unterscheiden, bis das Auge sich an die feineren Unter- 
schiede der Gesichter und des Gesamthabitus gewohnt hat. Die Landschaft ist voll vonTragern, 
die durch ihre charakteristischen Tragstangen zu einem federnd-trippelnden mehr Laufen als 
Gehen gezwungen sind. Frauen tragen dagegen ihre Fasten auf dem Kopf, und man sieht wohl 
nie eine Frau miissig gehen! Reichere Hindus reiten auf ihren Ponys, ohne Steigbiigel, im 
Schritt, wahrend die Frau zu Fuss folgt, Oder im Passgang, der die Reiter vor dem Schiitteln der 
kurzbeinigen Tiere bewahren soli — und zu einem Galopp bringen es die ausgehungerten Tier- 
chen nicht. 

Wie auf alien indischen Landstrassen ist auch hier reiches Leben. Ich hatte das Gliick, in 
dem grossen Dorf Bero einen Wochenmarkt zu erleben mit tausenden von Menschen im Mango- 
hain. Als Hdhepunkt nach des Tages Miihen und Feilschen wurde aufregender Hahnenkampf 
veranstaltet. 

Nach einigen Stunden kommt man nach Sisai, von wo ich mit Fahrrad (der Polizeistation!) 
sudlich nach Naoratan mit seinen Ruinen und nach Mamerla fuhr, um alte, langst verlassene 
Wohnsitze der Astir zu sehen. Die von Ranchi kommende Autobuslinie endet dann am Ufer des 
Koel. Man watet durch den Fluss; ein Briickenbau blieb vor ein paar Jahren im Versuch stecken: 
der Sand tragt keine Pfeiler. Vornehmere lassen sich von zwei Mann auf den Schultern tragen 
Oder fahren in einem Einbaum hiniiber; waten aberist dassicherste, wenigstens in der trockenen 
Jahreszeit. Auf der anderen Seite wartet ein anderer Autobus, der bis nach Gumla fahrt, von 
Ranchi 56 m. Alles Land dieser Hochflache ist aufgeteilt in Reisfelder, die aber nur einmal im 
Jahr, vom Regen bewassert, Frucht tragen und jetzt trocken und hart mit ihren Stoppeln 
dalagen. Hier und da stehen einzelne grosse Baume, meist Ficus-arten, und Haine von Mango- 
baumen in der Nahe der Dorfer. Gegen Ende Februar bliihte der Baumwollbaum ohne Blatter 
mit seinen prachtvoll roten grossen Bliiten, und der weisse Palasa. 

Gumla ist ein grosserer Marktflecken mitten im Oraon-gebiet, Sitz des Subdivisioners 
Mr. Archer, mehrerer Schulen, Mission usw., wichtig als Ausgangspunkt von Strassen und Auto- 
bussen. Aber diese Autobusse waren schon wesentlich schlechter als die von Ranchi. Ich fuhr 
von hier zunachst nach Siiden, wieder durch die iiblichen Felder nach Palkot, dem Sitz eines 
raja, der mit den Kbnigen von Chota-Nagpur verwandt ist. Ohne Regierungsgewalt auszuiiben, 
spielen diese Herren die Rolle von Zemindaren, Grossgrundbesitzern. Vor dem Palast wurden 
zwei riesige Kessel-Trommeln geschlagen: der hohe Herr verehrte gerade die Gottin(devi) im 
Bergtempel 30 — 40 m. oberhalb seines Schlosses. Es ist ein Gebaudekomplex, der sich nur durch 
seine Grosse und weisse Kalkfarbe, nicht durch seine schone Architektur von den iiblichen Hau- 
sern abhebt. 

Von da geht die Strasse durch beriichtigtes Djangel (Tiger!) nach Simdega-Samtoli, den 
zusammenliegenden Hauptorten der Landschaft Bern da, wo der Sankh sich mit dem siidlichen 
Koel zum Brahmani-fluss vereinigt. In der Missionsstation in Samtoli gab mir der damals79 
jahrige Pater Cardon einige erwiinschte Hinweise iiber Stellen, wo einst auch in dieser Gegend 
meine Astir sassen; ganz dicht bei der Missionsstation und bei Rengarih, der 15 m. weiter siid- 
ostlich gelegenen Missionsstation. An der Strasse, die mit Fahrrad gut fahrbar ist, trifft man in 
Garja einen vereinzelten Hindutempel, kunstlos in nordlichem Stil,und ein Haus mit einem auf 
die Wand gemalten Hanuman. Sonst ist hier heute reines Munda- und Kharia-gebiet, weitgehend 
vom Christentum bekehrt. 

Von Gumla geht -angeblich, gelegentlich: ich musste ein Fahrrad benutzen- ein Autobus 
nach Westen bis Jashpur-nagar, der Residenz des regierenden Konigs von Jashpur. Die Strasse 
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durchquert zunachst die Gebirgsziige, die den Westrand des Ranchi-beckens darstellen (12 m.). 
Sie iiberquert dann den Sankh, dessen Tal bier, bei Majhatoli, recht schmal ist, etwa 1 m. Dies 
Tal ist mit seinen wesentlichen Verbreitungen im Siiden Bern, im Norden Barwe. In der trocke- 
nen Jahreszeit iiberspannt eine Holzbriicke den Fluss, der bier zugleicb die Landesgrenze ist. 
Auf der anderen Seite deutet nacb kurzer Steigung ein grosser koniglicber Kornspeicber mit sei- 
nen vier Ecktiirmen an, dass bier nocb alt-indiscb regiert wird: jeder Bauer der Umgegend bat 
bier zu drescben und eineh Teil seiner Ernte als Steuer einzuliefern (s. Abb. I). 

Diese grosse Strasse Rancbi-Jasbpur ist der Weg des eindringenden Hinduismus: langs des 
Weges steben bier und da kleine Tempel fiir die Devi Oder Mabadeo ; letzterer kenntlicb an kleinen 
eisernen Dreizacken wie z. B. gleicb am Ausgang des ersten Dorfes westlicb von Gumla. Sie 
baben meist nur ein etwa andertbalb Meter bobes Grassdacb auf vier bis secbs Pfosten, mancbmal 
mit ein bis zwei Mittelpfosten, die dann einen Bambuszweig als Frucbtbarkeitsfetiscb tragen; 
sebr selten siebt man etwas grbssere Gebaude mit Lebmwanden. Neben ibnen stebt meist ein 
Palasbaum. Solcbe Tempelcben, sab icb nur bier auf dem Wege zum Raja von Jasbpur — und 
spater im Birbor-dorf. Dieser Hindu-konig diirfte blutsmassig ein Korwa sein, die einer der 
wildesten Stamme des Landes sind. Dalton spricbt nocb ganz often dariiber. Der Hindu-Raja 
von Sirguja — das ist der westlicb an Jasbpur grenzende Staat — soli ursprtinglicb Jasbpur mit 
besessen baben; er bat es dann aber den Korwa iiberlassen, damit sie dort bleiben und nicbt 
seine Jagd im beutigen Sirguja storen. Wie sicb das mit der Tradition von Narainpur(s.u.) ver- 
tragen soli, weiss icb allerdings nicbt. Im iibrigen ist diese Strasse bis Jasbpur wunderbar glatt, 
obgleicb sie nur Sand als ,,Pflaster” bat. Die Ocbsenwagen der Bauern und Kaufleute diirfen 
namlicb nur neben ibr durcbs Djangel fabren! Diese letzten 12 m. sind also nur fiir Autos; 
ausser den kbniglicben gibt es bier nocb das brave Missionsauto von Goleng, 4 m. bstlicb von 
Jasbpurnagar, den Autobus, der der alten Konigin-witwe von Jasbpur gebbrt, und gelegent- 
licb komrnt Mr. Archer bier entlang (s. Abb. 2). 

Die Strasse gebt westlicb weiter nacb Sirguja; icb sab sie spater bei Narainpur, da war sie 
fiir Autos kaum fabrbar. Ein Zweig gebt nacb Siidwesten nacb Udaypur; so ist Jasbpur mit 
seinen beiden westlicben Nacbbarn verbunden. Aber nacb Kuria, dem nbrdlicben Bergland von 
Jasbpur, der Heimat der Korwa, der alten Bewobner und Herren des Landes, ehe die beutige 
Oraon-Bauern-bevdlkerung einwanderte, nacb dort gebt keine Strasse. Der Divan von Kuria, 
der von seinem Landesberren gerade eine Medaille verlieben bekam, als icb in dieser Gegend 
reiste, fubr mit seinem Auto iiber Sirguja mit grossem Umweg nacb Hause. Icb batte nur aul 
Ponys Oder Elefanten 100 km. iiber die Berge obne Weg dortbin gelangen kbnnen, um die ecbten 
Korwa zu seben. Diese Reise ware nur mit militariscbem Scbutz moglicb gewesen; in solcber 
Obbut kann man aber keine etbnologiscben Studien macben. Die Regierung von Jasbpur 
scbickt zwar ganz gerne ibre Elefanten fort, well sie sie dann nicbt zu fiittern braucbt, aber die 
armen Untertanen in den Dorfern batten dann diese Last zu tragen und das batte sie sicber nicbt 
besonders aufgescblossen gegen micb gemacbt. Ausserdem waren die vier Staatselefanten bis 
auf einen gerade zur Zabmung eines friscb gefangenen unterwegs. 

Jasbpur- nagar ist eine Residenz und ein Dorf. Palast und Gericbt sind obne arcbitektoni- 
scben Reiz. Davor ein Platz; an ibm ein Durga-tempel mit einem boben Grasdacb, ein typi- 
scbes Oraon-baus in grbsstem Massstabe. Vor seiner Breitseite ein Pfosten, an dem die 30 Biiffel 
beim grossen Fest im November mit dem Scbwert geopfert werden. Ferner ein Elefantenstall, 
ein kleinerer Siva-tempel an einem See, in dem am Vormittag aucb derStaatselefant gewascben 
wurde. Etwas weiter liegt nocb ein Visnu-tempel; dann Scbule, Gefangnis, Krankenbaus, 
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moderne Wohnungen der Beamten und ganz am Ende ein fabelhaftes Gastehaus, ganz modern, 
mit elektrischem Licht, Haus des Superintendent Mr. Lepatourel, der fiir den minderjahrigen 
Konig regiert. 

Ein bis zwei Meilen weiter siidwestlich liegen die Ruinen des alten Palastes, Purnanagar, 
d. h. purana-nagara. Auf einer leichten Erdwelle ist noch ein quadratischer Erdwall zu sehen; in 
die Aussenseiten der vier Ecktiirme sind unbehauene Feldsteine von vielleicht zwanzig cm. 
Durchmesser mit ein bis zwei cm. Abstand von einander eingedruckt, eine billige und recht primi- 
tive Technik, ein Mittelstiick etwa zwischen reinen Lehmwanden, wie ich sie in Shergati (bei 
Gaya) sah, und Mauerwerk. Im Hof mit ca. 50 m. Seitenlange sind die Grundrisse von drei 
Lehmhiitten, nicht grosser Oder besser als die heutiger Oraon-bauern, noch deutlich zu sehen. 

Die Strasse nach SW fuhr ich mit einem Staatsauto bis zur Missionsstation Ginabahar. Die 
gute Strasse geht erst siidlich in kiihnen Windungen durch den wildbewaldeten Loro-ghat mit 
prachtvollen Blicken in die siidliche Halfte Jashpurs, den sogenannten Nic-ghat, das ,,Nieder- 
land”, in das man hinabsteigt und dann in westlicher Richtung parallel zur Bergkette von Kuria 
entlangfahrt. Ein runder Felskoloss ragt aus der Kette dieser Randberge heraus, er ist der 
Hauptsitz der Jagdgottheit (Sikriadeota), die die Kdnigsfamilie verehrt. Am Fuss dieser Berge, 
5 — 6 m. nordwestlich von Ginabahar liegt dann Narain-pur, die Ruinenstatte der ersten 
Hindukonige von Jashpur. 

Vor ihnen herrschte hier eine Dom-Dynastie; und es gibt noch heute Dom in Narainpur. 
Das war lange, ehe die Oraon Oder gar die Mahratten kamen. Vor etwa 500 Jahren, sagte man 
mir, kam dann die jetzige Dynastie; der Konig Raya Rai ermordete den Konig von Kuria und 
besiegte den Domkonig, der seine Residenz in Bene hatte, 5 m. von Narainpur, wo man heute 
die Ziegelruinen noch sehen kann. Ein grosser Stauteich der Dom ist noch direkt bei der Polizei- 
station von Narainpur in Benutzung; einTeich des neuen Kdnigs wurde bei dessen neuer Residenz, 
etwa anderthalb Meilen von Narainpur erbaut. Ein Kisan (Bauer) riet ihm zu jenem Platz, der 
ahnlich Barwe-nagar am Fuss eines Berges gelegen ist. Da ist noch ein Hindutempel mit Lehm- 
wanden, die aber nicht ganz bis zum Dach hinaufgefiihrt sind; drinnen ein lingam, ein eiserner 
Dreizack, ein Schwert, zwei Steine ohne Skulpturen; frische Blumen waren gestreut. Daneben 
lag der Palast: man erkennt noch das Tor an einigen Granitstufen. Ziegelhaufen deuten ver- 
schiedene Gebaude an. Alles ist uniibersichtlich durch dichten Wald. Meine Begleiter erkannten 
in dem dortigen Bambus verwilderten, nicht wilden. Gut erhalten ist ein Brunnen, d. h. ein 
Tank von 10 m. ins Quadrat mit hohen Ziegelmauern eingefasst: durch siesollteder Konig gegen 
Vergiftung geschiitzt werden. Fiinf Minuten weiter auf einer kleinen Kuppe steht ein Granit- 
tempelchen, wie der winzigste in Naoratan, angeblich Grab des ersten Kdnigs. Noch ein paar 
Minuten weiter am Fuss des Berges ist ein grosser, runder, platter Stein, mit einer Art Platt- 
form von Ziegeln eingefasst. Hier opfert jeder Konig von Jashpur einmal einen Biiffel und eine 
Ziege dem Jagdgott, dessen Hauptstatte jener oben genannte Berg ist. Etwa 30 m. daneben 
steht ein Tonelephant von 1 m. Hdhe (s. u. S. 165). Dieseganze Ruine heisst heute Bhardanr, im 
Tola Tengrikuta. 

Von Ginabahar fuhr ich mit einem Fahrrad zwei Stunden nordwestlich durch die Reisfelder 
des Flachlandes, unterwegs den Ib durchwatend, bis an den Fuss des Marol-ghat, ein Hdhenzug, 
der von Kuria kommend diese Landschaft gegen Westen abschliesst. Ein sehr steiler Aufstieg 
fiihrt auf ein Hochtal von 1 — 2 Meilen Breite, mit armen Feldern, einem Dorf, einem Fliisschen 
und mit noch hdheren westlichen Randbergen, durch die man wieder etwas absteigt, immer 
durch wilden Wald und prachtvolle Felsen, in die Ebene urn Musgudri, die westlichste Missions- 
Ruben, Eisenschtniede und Damonen in Indien 2 
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station dieser Gegend. Von hier sieht man westlich die Berge von Sirguja, nordlich die von Kuria, 
ostlich den Marolghat, und siidlich wird dasTal zum Ib entwassert. Auch hier sassen einst meine 
Astir, und bis hier kommen gelegentlich von Westen Gonds und uriya-sprechende Mahgul, die 
vor den Oraon hier sassen. In Udaypur soil es sogar Steinskulpturen der Astir geben, sagte ein 
Oraon-Lehrer in Ginabahar. Auf alien Bergen, die die von Oraon bewohnten Tallandschaften 
trennen, wandern noch heute Birhor und Korwa; von beiden Stammen sah ich hier je ein Dorf. 
Noch vor 10 Jahren pliinderten hier an einer Stelle im Pass des Marolghats Korwa die Wanderer; 
sie verlangten, im Djangel verborgen, dass man alle Habe ablegte, und wer sich weigerte, wurde 
mit Pfeilen beschossen; ein Entkommen war unmoglich. 

Nordwestlich von Gumla aus kommt man ins heutige Gebiet der Asur. Von Eickstedt sah 
zwei Familien in den Bergen nordlich der Strasse Gumla-Majhatoli. Diese Berge ziehen sich als 
Ostgrenze der Landschaft Barwe entlang, und zwar nennt man die Tallandschaft langs des 
Sankh Bhitar-Barwe. Ich fuhr mit Rad von Majhatoli iiber Tongo mit dem herrlichen Garten 
seiner Missionsstation nach Chainpur, Post- und Polizeistation dieser Gegend. Laufer bringen 
die Post hierher in Staffetten; jeder Mann lauft im Trab sechs Meilen hin und zuriick jeden Tag; 
man erkennt ihn schon von Weitem: er tragt einen Speer mit einigen Glockchen dran. Friiher 
war hier eine deutsch evangelische Mission; ihr Bungalow ist heute leer, aber die Gemeinde halt 
noch test zusammen. Etwas weiter auf derselben Strasse kommt man zur katholischen Missions- 
station von Katkahi. Ochsenwagen und Pack-ochsen-karawanen beleben diese Strasse; sie be- 
fordern Olsaat, Reis, Mais und Lack an die Bahn- und Autobus-linien. In den Bergen, die um 
das Tal herum liegen, gibt es dann iiberhaupt keine Wagen mehr. Auch diese Strasse ist noch 
ein Weg des Hinduismus; bis Jairagi (s. u.) trifft man gelegentlich seine Spuren, und einen Tern- 
pel der oben beschriebenen primitiven Art findet man noch z. B. beim Zemindar, 10 Minuten von 
Katkahi. 

Zwanzig Fliisschen hatte ich von Majhatoli an zu durchwaten, die von den ostlichen Bergen 
zum Sankh fliessend, das Land in grosse Wellen aufteilen. Die Berghange sind bewaldet, die 
Ebene ist ein verhaltnismassig fruchtbares Reis-land. Hier in Barwe sind 90% der Oraon christ- 
lich, und ihr Lebensstandard ist fiir indische Verhaltnisse sehr hoch, d. h. im Vergleich sowohl 
zur Gangesebene wie zu den Flussdeltas Siidindiens. Von Katkahi wanderte ich einerseits in die 
Barwe-ebene nach Asur-toli, Jairagi, Barwe-nagar und Bikampur-noatoli, um alte Statten der 
Asur zu sehen; andererseits in die Berge (path) zu denAstir-dbrfern Lupungpath, Birhiarpath, 
Bijapath, Sakuapani, Kerakair und Jubhipath, d. h. bis etwas nach Palamau hinein, in diese 
Berge, die die Wasserscheide zwischen dem nordlichen Koel (der zum Ganges entwassert) und 
dem nach Siiden fliessenden Sankh darstellen. Diese Berge heissen Pahar-Barwe. Auf diesen 
Bergen, die Barwe nach Osten gegen Ranchi-Lohardaga mit seinen Oraon, nach Norden gegen 
Palamau mit seinen Birjia, Agaria, Goala, und nach Westen gegen Jashpur-Sirguja mit seinen 
Korwa abschliessen, liegen die heutigen Dorfer der Asur, die letzten Riickzugsgebiete dieses 
aussterbenden Stammes. Hier erleben sie das letzte Kapitel ihrer Erdenwanderung: hier werden 
sie seit dreissig jahren von England zur Sesshaftigkeit gezwungen. Es ist ihr eigentliches, das 
ausserste Rtickzugsgebiet innerhalb des grossen Riickzugsgebietes von Chota-Nagpur. Gewiss: 
blickt man von Jubhipath nach Norden in die Ebene des nordlichen Koel und die Berge von Ne- 
tarhat, oder von Kerakair nach Osten auf Sirguja, so sieht man noch riesigen Waldreichtum, 
aber das Wandern der Asur hat aufgehort. Sie konnen sich nicht noch weiter zurtickziehen, wenn 
auch die Oraon und Munda der Sankhebene jetzt schon in diese letzten Bergrticken der Asur 
dringen (Dumbarpath!) und den Asur ihre kiimmerlich gerodeten Felder nehmen. Rodende 
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Bauern kiinnen noch in die westlichen Nachbarstaaten vordringen,und in derTat geht ein steti- 
ger Strom von Einwanderern dorthin, wie der Census zeigt. Aber die Eisentradition der Asur ist 
zu Ende, und wenn wirklich Einzelne von ihnen dorthin auswandern, so verlieren sie den Stam- 
meszusammenhang ganz, der heute schon schwach genug ist (s. Abb. 3). 

Als Masstab der Wirtschaftlichkeit dieses Ruckzugsgebietes konnte ich die absteigende 
Linie der Markte benutzen: in Ranchi stadtisches Leben, in Bero grosser Markt mit tausenden 
von Menschen, die auf den Strassen zusammenstromten. In Katkahi ein Wochenmarkt mit ein 
paar hundert Lenten, in Jubhipath von vielleicht 50! Da oben kommt zum Markt weder ein 
Hindu-topfer noch -weber oder gar Kupferschmied Oder Barbier, wie sie doch noch nach Katkahi 
kommen. Man vergleiche auch die Zahlen der Bevolkerungsdichte im Censusreport 1931 (vol. 
VII, 1, 49): in Ranchi 431 pro Quadratmeile, Gumla 274, Raidih (Majhatoli) 159, Chainpur 
138, Mahuadanr 66, Jashpur 99 (ib. XII, 1, 55). Die Asur aber wohnen an der Grenze zwischen 
Mahuadanr, Chainpur und Jashpur; in ihren Bergen sind noch weniger Bewohner als im Durch- 
schnitt der letzten drei Gebiete, die immerhin noch fruchtbarere Taler einschliessen. Die nie- 
drigste Zahl hat Changbakar (Central Provinces; ib.) mit 26. Man bedenke die entsprechenden 
Zahlen fiir Bengalen 623, United Provinces 442, Bihar und Orissa 381 , Deutschland 348, England 
509, Spanien 1 10, Agypten 38, Argentinien 8 (ib. 64 f.). 

Die Berge dieser Gegend bestehen aus kristallinischen Felsen, Quarzen, Gneissen, Epidiori- 
ten und Graniten archaischer Zeit (Hallet 8). Natiirliche Seen bilden sich in diesem Gebiet 
nicht (ib.). Der Regen, 40 — 60 inch, im Juni-September fliesst in den dann reissend werdenden, 
mehrere Meter tief in den Boden eingeschnittenen Bachen schnell ab und schwemmt die ktimmer- 
liche, diinne, steinige Ackerkrume von den kahl werdenden Bergen, denn die Walder werden 
immer sparlicher, sind auf den Bergen schon fast ganz verschwunden. Alle ebenen Flachen 
auf den Bergen sind schon zu Acker, freilich zu armen Ackern, umgewandelt. Und diese Flachen 
sind recht gross, sodass man beim Wandern den Eindruck einer weiten, leichtgewellten Hoche- 
bene hat. Sie ist sozusagen ein Stockwerk hoher als die Ebenen des Sankh und Koel, die ihrer- 
seits hoch gegeniiber der Gangesebene sind. Die Walder halten sich nur noch an den steilen, 
felsigen Hangen, die sich in den tief eingeschittenen kleinen Flusstalern und am Rande des gros- 
sen Hochlandes gegen das Sankh- und Koel-tal hinziehen. Dies Bergland ist schon; es erinnert 
mit seinen (im Januar-Februar) griinen Waldern an deutsches Mittelgebirge; nur fehlen die 
Quellen. Und eben diese Hange mit ihren eisenhaltigen Steinen und den fiir die Holzkohle- 
gewinnung notwendigen Waldern bieten die letzten Moglichkeiten zum Eisenschmelzen der Asur. 

A 2) DIE ARBEIT DER ASUR 

o) Ihre Eisenarbeiten 

In meinen beiden grossten und verhaltuismassig am besten gestellten Ddrfern der Astir, 
in Jubhipath und Sakuapani, aber auch in Birhiarpath, wird schon seit 20 Jahren kein Eisen 
mehr gewonnen. Die Astir dieser Dorfer schmieden wohl noch fiir ihre Landwirtschaft und ihren 
eigenen Hausgebrauch, aber nicht mehr fiir den Tauschhandel. Und sie kaufen dafiir das Eisen: 
die grossindustriellen Tata-werke, der Stolz Indiens, liefern es billiger, als sie es selber herstellen 
konnten. Fine Berechnung ihrer Selbstkosten konnten mir meine Astir nicht geben; da sie kein 
Eisen verkaufen, weiss ich auch keinen Preis. Aber vor 40 Jahren errechnete Crooke (s. v. 
Agarias) 4 — 6 Annas als Tagesverdienst eines Eisengewinners; er hat dabei aber das Suchen und 
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Brechen des Eisenerzes und das Bereiten der Holzkohle, das Erstellen des Ofens und das Schmie- 
den der eigenen Werkzeuge nicht mit eingerechnet! Fur heute kann man nur sagen: wenn eine 
Familie ihr gewonnenes Eisen zu den Fabrikpreisen verkaufen wiirde, wiirde sie mit dem Erlos 
selbst unter den primitiven Djangelverhaltnissen ihr Leben nicht mehr fristen kdnnen. 

Bei Lupungpath sah ich noch einen Ofen fiir die Eisengewinnung; erwar im Djangel ver- 
steckt. Solche Vorsicht ist ndtig, da die Englander die Arbeit verboten haben, um die Walder zu 
schonen. Da ich von der Missionsstation und nicht von der Polizei kam, zeigte man ihn mir und 
erlauterte seinen Gebrauch; aber wann er das letzte Mai in Benutzung war, konnte man mir 
nicht mehr angeben. Er sah schon etwas zerbrochen aus und die obere Offnung war mit Steinen 
zugedeckt. Es lebt aber noch ein alter Mann, der hier ein Schwert geschmiedet hat, das er mir 
verkaufte. 

In Kerakair ist ein Ofen unter einem Dach im Schatten eines Baumes, etwa 50 Meter 
ostlich von den Hutten des Dorfes; dort wird noch Eisen gewonnen und zu Geraten geschmiedet, 
die in den Dorfern imTal (nicht auf Markten) gegen Reis umgetauscht werden: einer geht mit 
einer Last Eisengerate fort, geht zu der altiiberkommenen Kundschaft und kommt nach 2 — 3 
Tagen wieder. Die Eisengewinnung ist aber nicht im Winter, sondern nur im Sommer iiblich; 
daher konnte ich sie nur in einem Dorf sehen, in Bijapath, wo der Mahato von Lupungpath die 
Leute dazu gebracht hatte, mir als einer vertrauenswiirdigen Person ihre alte Kunst zu zeigen. 
Da ist der Arbeitsplatz direkt am Ausgang des Dorfes, zwischen Dorf und Djangel, zwei Ofen 
zur Eisengewinnung und mehrere Feuer zum Schmieden (s. Abb. 4 — 5). 

Der Eisengewinnungsofen ist ungefahr 1 m. hoch und V 2 iri. im Durchmesser. Der Aus- 
druck ,,Hochofen” wird mit recht von den Eisenfachieuten fiir dieses Gebilde abgelehnt, weil 
ein solcher grosser ist und dauernd beschickt wird. „Schmelzofen” passt nicht, weil in diesem 
primitiven Verfahren nicht geschmolzen, sondern nur reduziert wird. ,,Eisenofen” ist missver- 
standlich; also weiss ich keinen besseren als jenen umstandlichen Ausdruck. Dieser Eisenge- 
winnungsofen ist aus Lehm errichtet, annahernd zylindrisch, sehr dickwandig: Die lichte Weite 
ist oben nur ungefahr 15 cm., unten etwas mehr. Damit er nicht so leicht zerbricht Oder zer- 
platzt, ist er oben etwas verstarkt und diese Art Wuist an der einen Seite mit einem dicken Ast 
abgestiitzt. Bei dem einen Ofen war der Wuist mit einem Lianenstrick umwunden, in Lupung- 
path fehlte er ganz: er wird namlich vor der Arbeit jeweils neu gemacht. Der Ofen selber bleibt 
dagegen jahrelang bestehen. An der einen Seite ist unten ein kleines Loch zum Einfuhren der 
Luft. In derselben Hdhe, in einem rechten Winkel daneben ist eine kleine Grube, in die die 
Schlacke abfliessen soli. 

Innen ist der fiir die Eisengewinnung bestimmte Raum sehr sauber mit einer besonderen 
grauen Erde (agarhas) verkleidet, „damit keine Risse entstehen und das Eisen nicht an der 
Wandung hangen bleibt”. Und aus einer fast weissen Erde (turlhas), die selten ist und an be- 
sonderen Stellen ergraben werden muss, wird eine etwas trichterfdrmige Tonrdhre, eine Art 
Mundstiick fiir die Bambusrdhren des Blasebalgs gemacht, das den Luftstrom beider Bambus- 
rohre vereinigt und sie gleichzeitig vor dem Verbrennen schiitzt. Dies Mundstuck wird in die 
Wand des Ofens mit frischem Lehm eingefiigt, sodass es innen bis an die Glut reicht, aussen 
einige cm. heraussteht. 

Davor wird dann der Blasebalg gestellt. Er besteht aus zwei runden unverbundenen Holz- 
schalen von etwa Fussgrdsse, die ohne Zwischenraum nebeneinander gestellt werden. Jede ist 
mit einem dariibergebundenen Leder bedeckt, das in der Mitte ein Loch von 2 cm. Durchmesser 
hat; dies ist das Ventil. Daneben ist das Leder durchbohrt fiir einen Strick, der im Innern der 
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Schale mit einem Hiilzchen versehen, mit seinem anderen Ende an einen federnden Ast gebun- 
den ist, der hinter dem Blasebalg schrag in die Erde gepflanzt wird, sodass er mit Hilfe des 
Strickes das Leder in die Hohe zieht. In der Richtung auf den Ofen zu ist ein ungefahr 1 m. 
langes Bambusrohr in jede der beiden Holzschalen eingefiigt, d. h. am Innenrand der Schale mit 
einer Eisenplatte befestigt. Holzschalen, Aste, Bambusrohre und Stricke bilden den tragbaren 
Blasebalg. Er wird so vor den Ofen gestellt, dass die Bambusrohre fast das Mundstiick beriihren. 
Ein grosser Stein wird quer fiber beide Bambusrohre gelegt, damit der Blasebalg feststeht; die 
federnden Aste werden ungefahr 1 m. hinter dem Blasebalg eingegraben mit Hilfe des Grab- 
stockes .Es wird Wasser fiber die Leder gegossen, und einer, Mann, Frau oder Kind, tritt den 
Blasebalg. Er steht mit dem Ballen auf dem vorderen Rand der Schale, deckt mit dem Hacken 
das Ventil und drfickt links und rechts abwechseind die Luft in den Ofen; beim Heben des 
Hackens offnet er das Ventil, der Ast hebt das Leder hoch und neue Luft stromt in die Holz- 
schale. Mit den Handen stfitzt er sich dabei auf zwei Stocke oder fasst die federnden Aste. 

Die obere Flache des Ofens ist etwas muldenformig nach der Mitte zu vertieft, und der Ver- 
starkungswulst verbreitert gleichzeitig diese Flache. Das erleichtert die Beschickung. Die untere 
Flache im Innern des Ofens ist ebenfalls muldenformig ausgerundet. Vor dem Anzfinden des 
Feuers werden vier faustgrosse harte Lehmkugeln auf dem oberen Rand des Ofens, direkt 
neben seine Offnung, kreuzweise einander gegenfiber gelegt. Einer nach dem anderen wird vor- 
sichtig und langsam zum Fallen gebracht. Sie sollen unten nebeneinander zu liegen kommen, 
aber so, dass jede jenseits der ihr ursprfinglich gegenfiberliegenden auftrifft. ,,Sonst bildet das 
Eisen keinen Klumpen”. Soil diese Probe nur ein Lot ersetzen? 

Zur Eisengewinnung gehbren ausserdem die Materialien Holzkohle und Eisenerz. Das 
Erzwirdinganz Chota-Nagpur an vielen Stellen gefunden. Es wird von den Asur nicht bergwerks- 
massig abgebaut, sondern, wenn sie auf der Erde eisenhaltige Steine finden, brechen sie bis hbch- 
stens Metertiefe das Gestein heraus, und zwar mit einer Art Pickel. Ihre Stelle zeigten sie mir 
aus Vorsicht nicht. Sie schleppen einen Haufen solcher Steine zum Ofen und schlagen sie bis auf 
Haselnussgrosse klein. 

Holzkohle gewinnen sie im Djangel, moglichst dicht beim Dorf. Sie nehmen am liebsten 
das Sal-holz (Sakua), aus dem die Walder zu 90°o bestehen. Die Salbaume waren im Januar- 
Februar noch dunkel grfin und wirkten von weitem wegen ihres schlanken Wuchses wie deutsche 
Nadelwalder. Wirklich alte Baume habe ich nirgends gesehen. Die Asur nehmen gerne arrndicke 
Stamme: die lassen sich am bequemsten bearbeiten, fallen und armlang zerkleinern. Es wird im 
Wald eine Grube von ein bis anderthalb Meter Durchmesser gemacht, das Holz -und zwar griin- 
darin aufgeschichtet, angebrannt und dann mit Blattern und Erde zugedeckt. Die Holzkohle 
wird dann ebenfalls in Haselnussgrosse gebrochen und in grossen Kbrben neben dem Ofen be- 
reitgestellt. 

Zunachst wird kraftig Holzkohle angeheizt und dann immer abwechseind eine dicke Schicht 
Holzkohle und eine dfinnere Eisenerz auf den Ofen gelegt. Wahrend des Brennens sackt dies 
Material langsam in den Ofen. Nach zwei- bis drei-stfindigem Arbeiten-Treten des Blasebalgs, 
Zerkleinern des Erzes, Beschicken des Ofens- wird die erste Schlacke abgelassen: es wird ein 
einen Zentimeter starkes Loch von der oben erwahnten Grube aus in den Ofen gestochen und 
ein Strom rotflfissiger Schlacke bricht hervor, erkaltet in der Grube. Dies wird nun ofter wieder- 
holt; schliesslich wird das Loch nicht mehr verschlossen, und man lasst die Schlacke dauernd 
langsam abfliessen. 

Nach ffinf- bis sechs-stfindiger Arbeitszeit ist ein Arbeitsgang beendigt. Man lasst den Ofen 
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ziemlich leer brennen und bffnet ihn da, wo der Blasebalg oder vielmehr sein Mundstiick ein- 
gefiigt war. Man bricht ein etwa 20 cm. grosses Loch heraus, das man beim nachsten Eisenge- 
winnen mit frischem Lehm urn das Mundstiick herum wieder verschliesst. Mit einer Holzstange 
wird die noch brennende Kohle herausgeholt und mit Wasser gelbscht, urn den kostbaren Brenn- 
stoff zu sparen. Die gluhende Luppe, ein 15 — 20 cm. grosser schwammiger Klumpen, wird mit 
der Zange gefasst und sofort mit dem schweren Hammer bearbeitet. Dabei springt fast die Halfte 
ab, nur der Kern ist brauchbar, muss aber erst in langem und sorgfaltigem Schmiedeprozess zu 
reinem Eisen ausgehammert werden. So gewinnen die Asur in etwa fiinfstiindiger Arbeit nur 
etwa 2 kg. Eisen. Es ist keine schwere Arbeit, aber sie ist langwierig und bringt wenig Ertrag. 

Zum Schmieden verwenden die Asur eine Doppelgrube: in die eine Halfte wird Holzkohle 
getan, in die andere kann gegebenenfalls Schlacke abfiiessen. Zum Schutz der Bambusrohre des 
Blasebalgs ist ein grosses Mundstiick als eine kleine Lehmwand angebracht. Einer tritt je nach 
Bediirfnis schneller oder langsamer den Blasebalg, einer oder zwei hocken in der typisch indischen 
Haltung auf ihren Hacken und schmieden. Ihre Derate: ein einfacher Hammer in drei verschie- 
denen Grossen, eine Zange in zwei Grdssen; als Ambos eine Eisenplatte von etwa 10 — 20 — 15 cm., 
ohne einen Dorn; oder es wird der grosse Hammer als Ambos verwendet: sein spitzes Ende wird 
in den Boden geschlagen, der Fuss, mit den Zehen ihn umklammernd auf seinen Griff gesetzt. 
Dann gibt es noch einen Schleifstein, etwa 20 — 20 — 15 cm. aus einem rbtlichen Stein, annahernd 
viereckig. So bastelt jeder ftir sich; es ist selten, dass zwei abseits gehen und auf einem natiir- 
lichen Stein eine grdssere Eisenmasse zusammenschlagen: dann halt einer das gluhende Eisen 
mit der Zange, ein anderer schlagt mit dem grossten Hammer, dass die Funken fliegen. Aber 
das ganze Dorf arbeitet gleichzeitig an den verschiedenen Ofen und schwatzt eifrig. 

Meist ist die Arbeit sehr geruhsam. Es wird eine Art Stange zum Pflugschar gehammert 
Oder etwa zu Axten: dazu wird eine Eisen von etwa 30 — 5 — 1 cm. in der Mitte zusammenge- 
faltet, sodass das Loch ftir den Stiel der Axt freibleibt. Aber einen Dorn, wie ihn der Hindu-lohar 
dazu verwendet, hatten meine Asur nicht. Die beiden Enden der urspriinglichen Stange werden 
dann langsam zusammengehammert und schliesslich die Schneide -und nicht die ganze Axt- 
einmal (nicht bfter) im Wasser eines Tontopfes gehartet. 

So verfertigen sie eine grosse (tangi) und eine kleine (tangia) Axt fiir Holzarbeiten und eine 
andere Axt (tabel: Preis 2 a.), die ich zum Schlachten oder haufiger statt der balua beim Wandcrii 
im Djangel verwendet sah; ferner ein Grabstockeisen (bhurkula fiir 3 a.) das dem heutigen 
Pflugschar (phar: 2 a.) sehr ahnlich ist. Ferner den ,,Kratzer” (gorga fiir 4 a.), ihr Ackergerat, 
und die Pickel zum Brechen des Eisenerzes (gainta: 2 a.); ein Messer wie etwa unser Brotmesser 
(churi; 2 a.), runde Messer fiir Bambusarbeiten (turi churi; 1, 6 a.) Rasiermesser (chura 1 a.), 
Curry-messer (bainthi ; 3 a.), Sichel (hasua ; 3 a.), Zangen (sarsi ; 2, 6 a.), Hammer (martul ; 2, 6 a.) 
Armringe (bera; 0,9 a.), Fingerringe (angutthi; das Biindel 0,9 a.), Kopfschmuck (murdabna; 
2 a.), Pfeilspitzen (sar; 2 a.), Schwerter (gupti; 14 a.). 

Das Schwert wird in einer Bambusstange als Scheide geschultert getragen oder gar als Trag- 
stange verwendet; der Griff wird mit Nieten befestigt (Nagel aus Eisen gibt es nicht) oder am 
liebsten nur auf das gliihend gemachte Ende der Klinge draufgebrannt. Das als Griff dienende 
Ende der Bambusstange wird so sauber von dem als Scheide dienenden Teil abgeschnitten, dass 
das ganze wie ein harmloser Bambusstab aussieht; daher der Name gupti-Versteck (Sarnskrt). 

Unter den Pfeilspitzen ist eine besondere: sie besteht aus zwei um 90° gegen einander ge- 
drehten Spitzen und muss wohl furchtbare Wunden machen; aus einem Stiick Eisen herausge- 
trieben dauerte seine Anfertigung doch nur kaum eine halbe Stunde. 
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Die Anfertigung eines Kratzers gelang einem der Manner nicht mehr; ein anderer griff die 
Arbeit auf. Das Gerat kommt jetzt aus Gebrauch. Kratzer-, Pfeilspitzen- und Grabstock-eisen 
werden mit einer Spitze in den Stiel hineingesteckt; Befestigung mittels Tiille gibt es nicht. Das 
gespitzte Ende des Kratzers wird wie das des Schwertes in den Stiel eingebrannt; fiir Pfeil- und 
Grabstock-eisen wird das Holz gespalten und dann mit einem Lianenstrick umwickelt. 

Wichtig ist, dass keine Hacken der in Chota-Nagpur iiblichen Form hergestellt werden. Die 
Asur sogar von Bijapath benutzen sie heute; aber sie kaufen sie vom Markt, d. h. von Hindu- 
lohars. Ebensowenig verstehen sie, die iibliche balua zu schmieden, eine merkwiirdige Beilform 
der Hindu-hochkultur; die Vornehmeren unter den Asur kaufen sie ebenfalls auf den Markten; 
lange nicht jeder Hindu-schmied kann sie machen. 

Das Curry-messer dient zum Zerkleinern aller Zutaten, die neben dem Reis (resp. neben dem 
gundli) als Zukost gegessen werden; Curry ist nicht etwa ein pfefferartiges Gewiirz, wie man in 
deutschen Laienkreisen meist meint. Ich sab es z. B. beim Schweinefleisch-zerkleinern bei der 
Hochzeit. Es besteht aus einer Klinge und einem rechtwinklig daran befindlichen Breitteil; 
auf diesen wird der Fuss so gestellt, dass die Schneide aufrecht steht, und zwar die Scharfe dem 
Arbeitenden zugewandt. Er fasst die Blatter, Knollen, Fleischstiicke usw. mit beiden Handen 
und fahrt mit ihnen am Messer entlang. Da man weder Tische noch Teller Oder Gabeln kennt 
(auf den Blatttellern kann man nicht nach unserer Art schneiden !), ist das Instrument sehr prak- 
tisch. Ein ahnliches Gerat ist iiber ganz Indien verbreitet; in Bengalen z. B. ist Sitte, es nie mit 
aufrechter Schneide aufzubewahren, weil sich sonst die Luftgeister an ihr verwunden (Bonnerjea 
207 f.)-aber auch Kinder, und etwa Erwachsene im Dunkeln. 

Speere, Schilde, Amulette Oder andere Waffen, Schmuck Oder Gerate werden von den Asur 
nicht geschmiedet. 

In Bijapath schmiedet das ganze Dorf zusammen; jeder im Dorf versteht alle dazuge- 
hbrenden Handfertigkeiten. Die Gerate aus Eisen freilich sind Eigentum des Einzelnen und auch 
die Produkte der Arbeit. Alle Frauen gingen gleichzeitig zum Holzhauen ins Djangel; was jede 
mitbringt, ist ihr eigenes Holz. Sonderrecht an Erz gibt es nicht fiir den Einzelnen. In Kera- 
kair war ausserdem eine Familie gleichzeitig der Schmied der Oraon und Munda in den iibrigen 
Tolas des Dorfes; diese Familie erhielt 18 seer paddy (Reis) pro Jahr und Pflug des Dorfes fiir 
die laufenden Reparaturarbeiten, wie es im indischen Dorf mit seinen sozusagen verbeamteten 
Handwerkern allgemein iiblich ist — aber ein Hindu-schmied in einem Tal-dorf der Oraon Oder 
Munda erhalt jahrlich einen Zentner Reis pro Pflug! Sonst habe ich in keinem Tal-dorf von 
einem Asur-schmied dieser Art gehort. 

Umgekehrt machen und machten weitgehend die Hindu-schmiede den Asur Konkurrenz 
bei der Eisengewinnung. Der Unterschied soli der sein, dass die Schmiede nur den aus den 
Fliissen ausgewaschenen Eisenerz-sand verhiitten, nicht wie die Asur Eisenerz brechen, sagte 
Pater Julius in Dumbarpath. Sogar Oraon und Munda sollen (Hallet 171) Eisen gewinnen; davon 
habe ich aber sonst weder miindlich noch aus Literatur etwas erfahren. 

Das Eisenreduzieren verschwindet heute. Einige Asur meinten mit echtem Bedauern, dass 
noch Eisenerz und Holzkohle genug vorhanden und dass diese Arbeit doch wesentlich leichter 
und den Asur angemessener sei als die Landwirtschaft: Pfliigen ist eine schwere Arbeit. Andre, 
wie z. B. der immer betrunkene Mahato von Jubhipath, wollen aber schon vom Eisen nichts 
mehr wissen; und es widersprach ihm dabei keiner im ganzen Dorf. 
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b) Ihr Ackerbau 

Den eigentlichen Ackerbau der Asur konnte ich in Kerakair noch sehen, soweit die dorti- 
gen Birjias mit den Asur auf eine Stufe gesetzt werden konnen. Die Asur waren ursprunglich 
nicht sesshaft; sie blieben an einer Stelle, solange das Erz und der Wald fiir die Kohle reichten. 
Das war manchmal ein paar Monate, meist nicht mehr als drei Jahre. Sie schlugen also das Holz 
der Walder, bauten sich Hiitten, brannten Holzkohle und verbrannten die iibrigbleibenden Aste 
der frisch gewonnenen Lichtungen. Die Baumstiimpfe und Wurzeln blieben dabei leben. In die 
Asche, die nur mit dem Kratzer ein bisschen in die Erde eingescharrt wurde, streuten sie die 
Samen, oder legten sie, wenn es sich um grosskornige Frucht handelte, in Locher, die sie mit dem 
Grabstock machten. Die Stiimpfe schlugen aber schon wahrend der Anbauzeit wieder aus, und 
wanderte das Dorf weiter, war der Wald schnell wieder da. Es lohnte sich nicht, fiir die kurze 
Zeit der Bebauung den Wald richtig zu roden — was nebenbei eine sehr schwere Arbeit ist. 
Zwischen den Wurzeln und Stiimpfen ist aber ein Pfliigen, ja ein Hacken mit der bei den Munda 
iiblichen Hacke ganz unmdglich, zumal diese kiesigen Lichtungs,, acker” oft an recht steilen 
Hangen liegen. Kratzer und Grabstock sind die geeigneten Gerate fiir diese primitive Brandwirt- 
schaft. 

Bei Kerakair sah ich solche Acker, die eigentlich eher wie eine Schonung aussahen, denn 
schon im Januar waren iiber meterhohe Zweige iiberall aus den alten Stiimpfen geschlagen. Und 
man hatte dort eine bestimmte Art starker Sicheln, bei denen die gekriimmte Aussenseite ge- 
scharft war, um mit ihnen die Aste abzuhauen, damit spater wenigstens hier und da ein Halm 
wachsen kann. Diese Felder waren schon im dritten Jahr bebaut, und ich hatte sie garnicht 
erkannt, wenn ich nicht durch meinen Fiihrer auf sie hingewiesen worden ware. Zum Pfliigen 
kommt man in Kerakair gerade jetzt: die Mission leiht einigen von ihnen Geld fiir Zugvieh — 
aber noch fehlen ihnen dafiir die eigenen Acker! Alles bebaubare Land der Gemarkung gehort 
dem Zemindar oder den Oraon der anderen Dorf-tola. Die armen Asur pachten also von ihnen 
einzelne Acker, und zwar von Oraon-bauern unter der Bedingung, dass der Oraon als der Eigen- 
tiimer des Feldes sowohl das Saatgut wie das Zugvieh und das Ackergerat stellt und dafiir die 
halbe Ernte erhalt.Oder sie pachten Acker vom Zemindar, leihen sich vom Oraon das Zugvieh, 
in dem sie den Mietpreis dafiir auf dessen Feldern abarbeiten, oder arbeiten nur mit Kratzer und 
Grabstock, steilen selber das Saatgut und geben dem Zemindar als Pachtzins nur soviel von der 
Ernte, wie sie Saatgut gebraucht haben. Beide Arten von Pacht sind auch sonst in Chota- 
Nagpur iiblich (Hallet 157). Der Ernteertrag wurde mir in Kerakair fiir einen Zentner Saatgut 
Reis als zwischen 6 und 15 Zentner schwankend angegeben, in Birhiarpath noch schlechter: 
aus anderthalb Zentner gewinnt man dort angeblich nur 4 bis 12. Und zwar iiberwiegen die 
schlechten Jahre durchaus: darin waren sich alle einig. Immerhin gibt es in Deutschland viel 
schlechtes Land, das ahnlich armen Ertrag bringt, und ich habe den Eindruck, dass die armen 
Kerleetwas mit ihren hohen Ertragen prahlen wollten. Bei diesen Pachtverhaltnissen wird kein 
langerer Vertrag als iiber ein jahr gemacht. 

In Kujam und den anderen Dorfern ist im iibrigen die Ackerflur in zwei Teile geteilt. Die 
direkt um die Hauser herumliegenden Felder, d. h. der weitaus kleinere Teil der Flur, werden 
mit Laubdiinger und mit Mist gediingt, d. h. mit Kuhmist, den man auf den Strassen, den 
Stoppelfeldern und im Stall, ohne dass dort etwa Stroh gestreut wiirde, sammelt. Diese Felder 
werden jedes Jahr angebaut und im Juni etwa mit Mais bepflanzt, der im September reif wird; 
auf ihnen kann dann im Januar-Februar noch einmal Olsaat (Senf) geerntet werden, und zwar 
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war 1937 dieser Samen auf den Bergen in Munda-, Oraon- und sogar Asur-ddrfern besser geraten 
als in der Sankhebene, weil dort namlich nicht soviel Laubdiinger gesammelt werden kann, 
da im Tal die Walder so gut wie ganz verschwunden sind. In den Bergddrfern braucht man den 
Kuhmist nicht wie sonst in ganz Indien als Brennstoff zu verwenden; bier gibt es ja Brennholz 
-einstweilen. Diese wertvollen Felder werden niit Zaunen gegen wilde Tiere geschiitzt; die 
friiheren Holzzaune werden heute allmahlich wegen des Mangels an Holz durch Mauern aus 
Feldsteinen Oder Knicks von Agaven ersetzt. 

Auf der grossen Masse der iibrigen Felder, die nie gedungt werden, wird etwa vom April bis 
Juni Reis (paddy) gebaut und anschliessend gundli (panicum miliare: die lateinischen Namen 
nach Hallet 115), die Haupt-hirseart der Berggegenden, die im November-Dezember geerntet 
wird. Oder es wird im August schwarze Olsaat (sirguja-Guiyotria deifera) gesat, die im Dezem- 
ber reif wird, oder eine der anderen Hirse-arten (savan Oder tangun) Oder das Brotgetreide marua 
(Eleusine coracana). Der Acker wird in Kerakair fur diese Fruchtarten mit dem Kratzer bear- 
beitet, in den grdsseren Dorfern mit dem Pflug. Die grobkornigen Hiilsenfriichte: rahar (Cajanus 
indicus), urid (Phaseolus Roxburgii), suttru, bodi, kurthu und kursa aber werden in Ldcher gelegt, 
die man mit dem Grabstock macht. Sie werden als Gemiise zum Hirsebrei gegessen. Weizen sah 
ich nur einmal auf einem ca. 20 qm. grossen Fleck am Bach von Kerakair: alle 15 cm. etwa 
spross ein Halm zwischen groben Schollen hervor. 

Wahrend des Januar-Februar sah ich leider nur die Senf-olsaat auf den Feldern oder den 
Dreschplatzen; gelegentlich stand noch schwarze Olsaat, die nebenbei als Brei gegessen wird. 
Das iibrige Land lag brach oder in Stoppein, rneist von Hirse. Reis gedeiht eigentlich nur in 
solchen Mulden, in denen ein Bach entstehen wiirde, wenn das Regenwasser nicht durch die 
kleinen Erdeinfassungen der Reisfelder zuriickgehalten wiirde. So bietet sich auch otters auf den 
Bergen wenigstens fiir einige Morgen, lang hingestreckt in idyllischen Windungen zwischen 
einrahmenden Sal-waldern das typisch indische Bild der Reisfelder. Solche Acker sah ich aber 
nie bei Asur-, sondern nur bei Munda- und Oraon-dorfern. Den Unterschied der Bebauer sah 
ich den Feldern stets schon von Weitem an. Aber Teiche zum Sammeln des Regenwassers sah 
ich in den Bergen nie. Die Asur treiben trockenen Berg-reis-bau. Der Boden ist so arm, dass 
nach dreijahrigem Anbau eine dreijahrige Brache unbedingt notig wird. Wer nicht Land genug 
hat, um auf diese Weise seine Farnilie mit der Halfte seiner Acker zu ernahren, und das kann 
der Durchschnitt durchaus nicht, muss sich Land gegen halben Ernteertrag dazupachten, so 
sagte man mir in dem landwirtschaftlich ganz guten Kujam. 

An der Brache wird nicht gearbeitet. Die Acker aber werden zur Bestellung mindestens 
dreimal gepfliigt, was man hier so pfliigen nennt: der Pflug kratzt etwa 5 cm. tief durch die 
Erde, er wirft keine Furche aus, er bildet nur Klumpen, wahrend er kreuz und quer durch das 
Feld gefiihrt wird. Das Unkraut wird dabei kaum gestdrt. Oft geht der Vater mit einem Pflug 
voran, und sein Sdhnchen folgt mit einem zweiten Pflug: kleine Kerlchen von knapp 8 Jahren 
sah ich bei dieser Arbeit. Die Hauptarbeit ist dabei. die armen Ochslein in Bewegung zu bringen. 
Diese Arbeit beginnt, sobald die harte Erde durch den ersten Regen etwas erweicht ist, und das 
war stellenweise im Januar-Februar der Fall. 

Die nachste Arbeit ist das Zerkleinern der Schollen, entweder mit der Hacke oder mit einer 
Art Schleife, einem einfachen, quer tiber den Acker gezogenen Holz, auf das sich der Bauer 
stellt. Dann wird gesat, resp. der Reis aus den Saatbeeten verpflanzt, auf den Bergen genau so 
falsch wie im Tal. Pater Cardon erzahlte es mir, wie er seit 15 jahren vergeblich versucht, eine 
verniinftige Neuerung durchzufuhren. .Man kann den doppelten Ernteertrag bei einem Sech- 
Ruben, Eisenschmiede und Damonen in Indien 3 
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zehntel des Saatgutes erzielen, wenn man je zwei Reispflanzen mit 30 cm. Abstand pflanzt statt 
je 10 Pflanzen mit nur 10 cm Abstand, und wenn man das Saatgut auf die Pflanzbeete nicht so 
unglaublich dicht hinwirft. Diese primitiven Bauern aber sagen, dass das nur auf den Feldern 
der gottbegnadeten Missionare geht, dickkopfig, wie Bauern nun einmal sind. 

Die Hauptarbeit der Landwirtschaft ist dann das Bewachen der Felder. Die Bestellung 
nimmt nur wenige Tage in Anspruch bei der geringen Morgenzahl des Einzelnen, aber das Be- 
wachen dauert Wochen! Da sitzen sie Tag und Nacht auf ihren Pfahlbauten, die teilweise als 
Schutz gegen Tiger und Baren bis 3 m. hoch gebaut werden, und verscheuchen Wild und Vogel. 

Die Ernte geht dann leicht und schnell vor sich: eine Sense eriibrigt sich, ist in ganz Indien 
nicht ilblich. Die Schnitter und Schnitterinnen hocken auf ihren eigenen Absatzen und bewegen 
sich so von Pflanze zu Pflanze vorwarts, rupfen sie aus Oder schneiden sie mit der Sichel, bis 
sie eine Handvoll haben, tragen die Handvoll sorgfaltig bis zu einem Haufen und tragen schliess- 
lich die Haufen auf dem Kopf zum Dreschplatz. Diese Ernteart ist bei der sonst in Indien weit 
verbreiteten Gemengesaat sehr praktisch; bei den Asur habe ich sie nicht erfahren. 

Das Dreschen geschieht meist durch Vieh, das im Kreis herum getrieben wird ; nur in Jubhi- 
path sah ich, wie Sent mit Stocken von Mannern und Frauen geschlagen wird: das mag auch die 
alte Art der viehlos wandernden Asur gewesen sein. Olmuhlen habe ich bei den Asur nicht ge- 
sehen. Gartenbau gibt es nicht. Obstbaume werden nicht geziichtet; die Dorfer sind (ausser 
Sakuapani) meist baumlos, im Gegensatz zu den schon schattigen Dorfern der Bauern im Tal 
und der Oraon und Munda auf den Bergen. 

c) Ihre Viehzucht und Haustiere 

Abgesehen von Kerakair hatten die Asur in ineinen Dorfern Rindvieh, mit Oder ohne Buckel, 
aller Farben; auf Rassen wird nicht gesehen, und von einem rationellen Ziichten kann keine 
Rede sein. Es fehlt durchaus an Futter. Man hat keine Weiden, keine Wiesen zur Heugewinnung, 
baut keine Futterpflanzen. Ein Hiitejunge treibt das Vieh in die Walder und iiber die Brachen, 
solange die Frucht auf den Feldern steht. Nach der Ernte lasst man es meist ganz unbeaufsich- 
tigt frei herumlaufen. Eine besondere Hirtenfamilie (Ahir) hat man also nicht ndtig. Vom Ok- 
tober bis Mai hungert das Vieh sich muhsam durch; vom Juni bis September, solange in der kur- 
zen, sommerlichen Regenzeit das Gras (oder vielmehr: Unkraut) spriesst, finden die Tiere Griin- 
futter, das aber nach der langen Fastenzeit nicht reicht, sie voll und stark zu machen. Im Ja.-Fe. 
nagten sie die gelbgebrannten Reste des Grases und der Dornen ab und waren buchstablich nur 
Haut und Knochen. Meist schlafen sie irgendwo im Schatten, Fatalisten wie die Menschen hier, 
Oder Ziehen herdenweise langsam durch die Djangel urn die Dorfer. 

Trotzdem wird das Vieh regelmassig mittags zum Melken ins Dorf getrieben, und von 50 
Kiihen des Dorfes gibt es denn meist keinen Liter Milch. Wenn es aber in der Regenzeit Milch 
gibt, trinken die Kalber das Meiste weg, denn, ohne dass das Kalb die erste und letzte Milch 
saugt, gibt die indische Kuh iiberhaupt keine Milch. Wenn die Asur trotz allem etwas Milch 
haben, verbuttern sie sie und schmelzen die Butter ein; sie trinken keine Milch, wie es auch die 
Munda nicht tun; die vermeiden damit Tuberkulose. Das Melken ist Mannerarbeit, wie ich es 
auch bei einer hinduistischen Goala-familie in Kerakair sah. Diese Goala hatten eine grosse 
Herde sehr schoner Biiffel, und die gaben Milch; die Asur aber sagten,dass Biiffel auf den Bergen 
nicht zu halten seien, weil sie taglich im Wasser baden miissen. 
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Went! der Regen im Juni einsetzt, beginnt das Putter und die Arbeit. Das Vieh wird vor 
allem als Zugkraft gehalten, und das Pfliigen muss gleich beim ersten Regen geleistet werden, 
wenn das Vieh gerade den Hohepunkt des Fastens erreicht hat. Daftir bekommt es dann auch 
eine Handvoll Stroh (Mais, Reis, Hirse), damit es nicht gerade umfallt, aber es kann die Arbeit, 
so leicht sie bei dieser Art des Pfiuges auch ist ,nur kurze Zeit aushalten, und der Bauer muss 
viel Vieh haben, um otter wechseln zu konnen. Ferner auch, weil Tiger, Leoparden, Baren und 
Krankheiten den Bestand stark lichten ; und so steht die relativ grosse Zahl des Viehs zum Putter 
in schreiendem Gegensatz. 

Von englischen Musterfarmen hatte man hier noch nichts gehort; nur der geistig bewegliche 
Mahato von Lupungpath hatte versucht, seine Reisfelder zu diingen, dabei aber nur viel Stroh 
und wenig Korner geerntet. 

In Jubhipath sah ich einmal, wie man einen Buckelochsen als Tragtier abrichtete; man trieb 
das sich wehrende Tier mit umgebundenem, noch leerem Sack abends urns Dorf. Aber gross ist 
der Bedarf an Tragochsen hier nicht; zum Markt tragt der Astir sein bisschen Ware alleine auf 
der Tragstange. Sollte einmal eine reiche Ernte sein, so kommen die Hindukaufleute mit ihren 
Packochsen. Arbeitsochsen werden kastriert, aber es gibt keine berufsmassigen Kastrierer, wie 
natiirlich auch keine Tierarzte. Wenn etwa dem Vieh die Fiisse wund werden, wird Fennol ge- 
kauft zum einreiben. Wenn ein Tier keine Luft bekommt, wird mit einer heissen Sichel ein Strich 
iiber die Kehle gebrannt. Ich sah einen Ochsen, der mit einem anderen gekampft hatte und als 
Folge davon krankelte; man hatte ihni eine schdne ,, Palme”, eine Art Gratenmuster auf den 
linken Vorderschenkel gebrannt ; solch Muster geht manchmal uber die ganze Seite. 

Im Obrigen kommen Ziegen selten vor, keine Schafe. Dagegen sind in jedem Dorf Schweine, 
die in ganz Chota-Nagpur und von vielen niedrigen Kasten der Hindu auch im Gangestal ge- 
gessen werden. Es sind graue, sehr borstige, unseren Wildschweinen ahnliche, kleine hochbeinige, 
sehr bewegliche, halbwilde Tiere, fiir die manchmal sogar ein Extra-stall gebaut wird. Fiir ihr 
Putter miissen sie alleine sorgen; sie laufen aber meist nicht weit vom Dorf fort. 

Hiihner, die man etwa als diinne, langbeinige Italiener bezeichnen konnte, gibt es wohl in 
jedem Haus; die, die ich taglich bekam, waren alle zali. Wegen der Hitze wird das Tier direkt 
vorm Kochen erst geschlachtet; deshalb wird das Fleisch mit dem Curry-messer zerstiickelt. 
Von Zucht kann man nicht sprechen; Glucken halt man gelegentlich unter Korben. 

Pferde, d. h. Ponys, halt sich auf den Bergen nur selten ein reicher Munda. Ich sah ein ein- 
ziges bei Dumbarpath. Esel gibt es sogar im Sankhtal nicht. Ein Zogling der Missionsschule in 
Katkahi war ganz stolz, dass er einmal einen in Ranchi gesehen hatte. Dort haben vor allem die 
Wascher und die Strassenarbeiter Esel, wie in ganz Indien. 

Hunde gibt es iiberall: gelb bis braun, schakalahnlich, klein, himgrig. Sie verbeissen sich, 
lungern herum; sie sollen wachsam sein und helfen auf der Jagd. Katzen sah ich nicht, aber die 
sieht man als Reisender auch in indischen Stadten nicht, wo es sie zahlreich gibt: sie halten sich 
vor der Sonne verborgen. Der Hund ist wohl ein alter Begleiter der Asur gewesen, ebenso das 
Schwein, das auf ihren nie sehr langen Wanderungen folgen konnte, und ein paar Hiihner. 

d) Ihre Jagd 

Friiher, als die Asur noch freie Herren in den unendlichen Bergen und Waldern waren, war 
die Jagd ihnen ein wesentlicher Teil ihres Lebensinhaltes. Heute ist das ziemlich vorbei. In 
Kerakair klagte man: es lohnt sich nicht mehr, mit Pfeil und Bogen auf die Jagd zu gehen oder 
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grosse gemeinsame Jagden alten Stils anzustellen. Es gibt kein Wild mehr; allenfalls noch 
Vogel, iind die fangt man nicht mit dem kleinen Bogen mit der Doppelsehne, der Steine schleu- 
dert, wie ihn die Oraon und Munda benutzen, oder mit den Pfeilen des grossen Bogens, die keine 
Eisenspitze, sondern einen runden Holzkopf haben, wie ihn ebenfalls die Nachbarn benutzen, 
sondern mit Fallen, die Abends aufgestellt werden. Man macht sie an Ort und Stelle aus einem 
grosseren unbearbeiteten Stein etwas platter Form und zwei Asten, die man so biegt, dass der 
eine den Stein auf der einen Seite etwa 15 cm hoch stiitzt und der andere als eine Art Schlaufe 
auf dem Boden liegt und mit seinem Ende in den ersten Ast greift. Man streut etwas zerstosse- 
nen Mais auf die Schlaufe, und der Vogel, der ihn aufpicken will, bewegt die Schlaufe, damit den 
Stiitzast und wird zerquetscht. Morgens sucht der Fallensteller seine Beute zusammen. Feinere 
Fallen hatte man nicht, und eine armlichere Jagd kann man sich kaum denken. 

In Kujam aber erzahlte man mir stolz, dass man Wildschweine, Hirsche, Antilopen und 
Hasen jagt, dass man vor dem Phagua-fest die Jagdbeute von acht Tagen sich sammeln lasst; 
dasselbe erzahlte man mir auch in Jubhipath. Es gibt hin und wieder diese Jagdtiere noch, z. B. 
in einem Talgrund bei Lupungpath. Man erzahlte mir auch in Jubhipath, dass man geschlach- 
tete Hausschweine am selben Tag isst, dagegen erlegtes Wild mit Hautgout, und sogar teils mit 
Wiirmern, die im Curry garnicht schlecht sein sollen, aber trotzdem sind die Asur keine grossen 
Jager. Der alte Priester von Kujam gait als stolzer Jager, well er zwei Hirsche in seinem Leben 
geschossen hat. Kein einziger konnte sich ruhmen, einen Tiger oder Baren zur Strecke gebracht 
zu haben, obgleich es sie in ihrem Gebiet reichlich gibt. Das Fell eines Wildbiiffels, wie ich es in 
einem Oraonhause sah, konnte mir kein Asur zeigen, und die grosse jagd, die ich in jubhipath 
mitmachte, war kein Meisterstiick! 

Da wurde im Februar die erste Friihjahrsjagd veranstaltet, nachdem also eine Schonzeit 
seit September gewesen war, denn es wird nur im Sommer gejagt. Und das Ergebnis? Fin Hase, 
ein Tierchen (sie nannten es Ameisenfresser) wie ein Eichhornchen, und ein junges Feldhuhn, 
das noch nicht fliegen konnte: das nahm sich einer zur Aufzucht mit nach Hause. Das war das 
Ergebnis eines ganzen Nachmittags! Eine Antilope sah ich mit eigenen Augen weglaufen; 
einen Hasen frassen die Hunde bis auf die Schenkel: diese treuen jagdhelfer! Aber die Tiere 
sind ja so hungrig! Ein Hase wurde angeblich von zwei Pfeilen getroffen, aber entkam, obgleich 
wir mit Hunden das ganze Gebusch absuchten; so waren auch die beiden Pfeile verloren, was 
man sehr schmerzlich vermerkte. Aber trotzdem war die jagd schon zu beobachten. 

Das ganze Dorf, jungen, Manner, Greise (aber natiirlich keine Frau) machte mit; Fiihrer 
war eigentlich niemand, jedenfalls nicht der Mahato, obgleich er sich im Anfang den Anschein 
zu geben suchte. Ein Fiihrer ist nicht mehr notig; jeder kennt das Dorfgebiet, die karglichen 
Ziele, die Gewohnheiten. Und wenn ein Schritt zu beraten ist, so iiberlegen sie gemeinsam, und 
den Ausschlag gab ein grosser, starker Mann, der sonst vor meiner Htitte nicht zu erscheinen 
pflegte. Die eine Halfte der Manner zog mit Pfeil und Bogen als eine Schiitzenkette durchs 
Djangel, mindestens 10 m. Abstand haltend. Dabei folgt dem Vater oft der kleine Sohn nach 
und tragt etwa eine Axt. Man tragt den Bogen in der linken Hand; ein Pfeil ist schussbereit 
aufgelegt und gegen den Himmel gerichtet. Auch einen zweiten und dritten Pfeil halt man in 
der linken Hand parallel zum Bogen; Kdcher sind unbekannt. Eine Axt hat man hinten am 
Lendenschurz hangen. So schleicht man lautlos, keinen Busch unbeachtet lassend durchs nie- 
drige Unterholz des Djangel. Sowie sich etwas regt, wenn man nur ein Rascheln hort, wird 
sofort draufgeschossen. Das nennt man im altindischen Epos: sabda-vedhi: ,,bloss nach dem 
Ton schiessend”, und das ist ein grosse Kunst-wenn man dann trifft. 
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Die andere Halfte der Manner ist fast nur mit Kniitteln bewaffnet und erwartet die Schiit- 
zenkette am Ausgang des Waldes, an einer Lichtung, dem Beginn der Felder usw., verbirgt 
sich dort hinter Biischen, wartet auf austretendes Wild, und von diesen Leuten wurde obiger 
Hase erlegt. Wenn Vogel aufgingen, versuchten sie sie mit geworfenen Kniitteln herunter- 
zuholen. So bewegte sich die Jagd um das ganze Dorf in grossem Bogen herum; jedes Waid- 
stiickchen wurde abgesucht, und um Jubhipath herum ist viel Wald an den Hangen. Aber auf 
meiner ganzen Wanderung sab ich z.B. keinen Affen in diesen Bergen; auch wilde Pfauen sah 
ich erst in der Gangesebene. Schakale und Wolfe sah ich; Baren und Tiger gibt es hier, aber 
die Asur haben nicht wie ihre Nachbarn die grossen Tigerfallen, die vom Tiger selbst aus- 
zulosenden Bogen. Die vielerlei Fallen und Netze, die man in jedeni Oraon- und Munda-dorfe 
an den Hausern aufgehangt sieht, sind nicht in den Asur-dorfern. Die im Sankh mit Erfolg 
betriebene Fischerei mit grossen Netzen ist in den heutigen Bergen der Asur unmbglich. Einen 
Hindu-schmied (lohar) sah ich auf dem Marolghat mit seinem Jagdfalken auf der Stange, nie 
einen Asur. 

e) Ihr Bogenschiessen-und andere Kiinste und Gewerbe 

Die Asur waren (oder zumindest: sind) keine grossen Jager und Krieger. Als Schmiede sind 
sie Arbeiter, unheldisch, auf friedlichen Austauscli der Erzeugnisse ihres Fleisses gegen den 
Reis ihrer Nachbarn angewiesen. Sie sind in dieser Hinsicht ganz anders als die kriegerischen, 
pliindernden Korwa, die freilich teilweise auch friiher Eisen gewannen und verhandelten. So 
sind die Astir zwar Bogenschiitzen, ihre Besonderheit aber (meinen Oraon-Begleitern wenigstens 
unbekannt), das Schiessen im Liegen, ist wohl nur Sport, Freude an besonderer Geschicklich- 
keit und Kraftausniitzung. Der Schiitze setzt sich auf den Boden, halt den Bogen horizontal 
mit den Zehen beider Ftisse bei durchgedriickten Knien, spannt die Sehne mit dem obersten 
Glied von Zeige- und Mittei-finger der Rechten (wie auch sonst beim Schiessen), legt sich lang- 
sam etwas zuriick, bis die Fiisse etwa 20 cm. iiber dem Boden erboben sind, und schiesst los, 
wenn er den giinstigen Winkel erreicht hat, wobei die Zehen den Pfeil fiihren. Ein genaues 
Zielen ist in dieser Lage schwer, weil das Auge sehr weit vom Pfeilende entfernt ist, aber auch 
beim gewohnlichen Schiessen ist das Auge stets etwa in Hohe der Pfeilspitze, nicht seines 
Schwanzes, wie ja auch bei uns der Schiitze mit wachsender Entfernung die Kimme hebt. 
Beim Abschuss fallt der Schiitze auf den Riicken, und die Freude iiber einen guten Schuss 
(80-100 m.) ist gross; bei gewohnlichem Schiessen saust der Pfeil auf 50 m. noch mit grosser 
Kraft in einen Baum (s. Abb. 7). 

Die Astir-schmiede sind also weder Jager, noch Ziichter, noch Bauern, wohl aber weitgehend 
Sammler — aber natiirlich geht auch diese Seite ihres Nahrungserwerbs heute schnell zuriick. 
Die Walder schwinden und damit das Revier der essbaren Blatter, Knollen und Friichte. Noch 
gehen freilich die Frauen taglich ins Djangel — das Sammein ist Tatigkeit der Frau — und ho- 
len Blatter der Liane (Bauhinia scandens), um Becher und Teller aus ihnen zu machen: bei 
festlichen Gelegenheiten bringen sie ganze Stapel, und dann sitzen sie mit den Mannern zusam- 
men, und alle machen mit kleinen Strohsplittern die kunstvoll und sinnreich gefalteten Becher, 
aus denen der eingeschenkte Branntwein oder Reiswein nur mit wenigen Tropfen entrinnen 
kann, ehe der Becher geleert ist; imnierhin beeilt man sich beim Trinken, den kostbaren Stoff 
nicht zu vergeuden. Fiir jeden Umtrunk werden die Blattbecher aus den grossen Tontopfen 
frisch gefiilit, und man schiittet den Inhalt (8 — 10 Schluck) gleich hastig durch die Kehle, 
hat so zwar nur eiligen Genuss, umso schneller aber die berauschende Wirkung im Kopf. 
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Der Geschmackssinn ist iiberhaupt nicht sonderlich kultiviert in diesen Djangeln; der Hirse- 
brei ist rob im Vergleich zu den feinen Unterschieden, die selbst ein mittelmassig gebildeter 
Hindu an Reisarten feststellen kann. Driver berichtete, dass die Asur auch Tiger, Ratten und 
Schlangen essen; Hahn stellte voll Abscheu test, dasssie auch gefallene Kiihe nicht verschmahen. 
Zucker und Salz sind fiir sie zu teuer; Betel, an dem sich jeder Hindu taglich ergotzt, ist ihnen 
unerschwinglich. Tabak mit Kalk gemischt ist der Hauptgenuss dieser nicht sehr verwbhnten 
Gaumen. Man zerreibt mit dem rechten Daumen in der linken (unreinen!) Hand (oder umge- 
kehrt) ein Stiickchen eines Tabakblattes zu Pulver, tut etwas Kalk hinzu, den wohl jeder Asur, 
Oraon und Munda dieser Gegend in einem Beutelchen umhangen hat an einer Schnur, die ich 
zunachst mit den Brahmanenschniiren verwechselte; man bietet von dem Gemisch eine Prise 
dem Nachbarn an und wirft es sich dann — das erfordert Obung! — aus der Handflache in 
den weit geoffneten Mund, ohne ihn zu beriihren, und kaut und spuckt. Richtig rauchen sah 
ich nur die Frauen aus dem Hubbel-bubbel, der Kokusnuss-pfeife, die die Asur kaufen miissen; 
hier in den Bergen gibt es weder Kokusniisse noch Tabak, und auch in der Sankhebene stehen 
fast garkeine. Eine geschnitzte und geschwarzte Nuss hat einen Aufsatz, auf den ein wenig 
Tabak und viel Holzkohle gelegt werden, und an der Seite ist eine Offnung fiir den Rauch. 
Man nimmt die Nuss zwischen die Hande und saugt („trinkt”) den Rauch durch beide Daumen 
aus dem Loch, eine hygienische oder asthetische Massnahme, erforderlich, weil man die Pfeife 
im Kreise der Festgenossen herumgehen lasst. 

Jene Liane ist fiir die Djangelbewohner sehr niitzlich: aus der langen Faser ihrer Stiele werden 
die Stricke gedreht; ihre Fruchte werden gegessen. Das Drehen von solchen Stricken ist eine 
der Hauptbeschaftigungen auch der Birhor und Korwa; jeder Asur-mann versteht es, und wenn 
sie nichts besseres zu tun haben und nicht schlafen, setzen sie sich vor ihre Hiitten und drehen. 
Sie gebrauchen die Stricke z.B. fiir ihre Tragstangen, an denen die hasten beiderseitig in einem 
Netz aufgehangt werden. Wie man mir in Jubhipath eine Hiitte aus Asten baute, wurden die 
horizontalen Querbalken an die senkrechten Pfosten mit einer vierfach gespaltenen Liane 
angebunden; ebenso sah ich es beim Bauen des Hochzeitsdaches. Beim Bau ihrer recht festen 
Hauser verwenden sie keine Nagel, nur Stricke. Die grossen braunen Schoten der Liane sam- 
melten damals die Kinder, legten sie ins Feuer, bis sie aufsprangen, und verzehrten die Bohnen. 

Besonders beliebt ist die Djangel-bliite des Mahua-baumes (Bassia latifolia). Sie wird getrock- 
net, zermahlen und als Brotfrucht verwendet in der mageren Zeit vor der Ernte; und sie wird 
auch zur Schnapsbereitung verwendet-aber das ist heute dem Einzelnen verboten, ist Staats- 
monopol geworden. Der Reiswein, unentbehrlich fiir die zahllosen festlichen Gelegenheiten, 
ist aber noch erlaubt. Man lasst Wasser, in dem Reis gekocht ist, 6 — 8 Tage im Winter, im Som- 
mer kiirzere Zeit stehen und verdiinnt den gegorenen Saft mit Wasser. Der sauerliche Stoff 
ist roh, aber nicht gerade schlecht; jedenfalls besser als der staatliche Fusel. 

Dalton hat versucht, einige der Djangel-wurzeln zu essen, konnte aber die Wirkung auf 
Zunge und Magen nicht vertragen. Der Settlement-officer Chota-Nagpurs liess sich seinerzeit 
34 Baume nennen, deren Blatter als Zukost gegessen werden, 18 Arten essbare Wurzeln, 45 
Wilde Fruchtbaume, 97 Medizinen, 18 Olarten, 17 Farbemittel und 33 Strickfaser-arten (Hallet 
10). Auf Markten sah ich nur Lack, der im Djangel gesammelt wurde; aber auch dieser Erwerb 
wird durch Europas Industrie zum Aussterben gebracht. 

Was die Asur sonst kdnnen, ist schnell aufgezahlt. Als Holzarbeiter sind sie geniigend ge- 
schult, um sich ihre Hiitten zu bauen und Gerate zu verfertigen: Pflug, Axtschafte usw. Aus 
Bambusrohr machen sie sich ihre Bogen und aus Rohr ihre Pfeile. Ihre Frauen flechten sich 
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grosse Matten wie alle anderen Chota-Nagpur-stamme; aber die kunstvolleren Korbe flechten 
die Turi und Ghamsi. Sie machen sich recht geschickte Regenkapuzen und Regenschirme aus 
Blattern, wie sie S. C. Roy jetzt fiir die Kharia abbildet; man sieht sie in den besseren Dorfern 
auf den Dachern aufbewahrt; sie sind regendicht, aber nicht zusammenzuklappen. 

Weben und Spinnen tun sie nicht; sie pflanzen auch weder Baumwolle noch Flachs. Sie kaufen 
sich ihr bisschen Kleidung auf dem Markt. Sie kaufen sich auch ihre Tontopfe. Nur das Bren- 
nen von Dach-Ziegeln ist heute nicht mehr Monopol der Topferkaste, sondern auch Oraon und 
Munda erlernen diese Kunst. Fiir diese Ziegel brauchen sie keine Topferscheibe, aber nur das 
Verwenden der Topferscheibe gilt als das eigentliche Gewerbe der Hindu-Topfer-Kaste, sei es 
nun als Vorrecht, sei es als verunreinigende Eigenart. Sie kaufen ferner vom Markt Messing- 
waren: Masse und Topfe; nur Flindu-Feinschmiede stellen sie her (Mallar). Handel treiben die 
Asur noch nicht. Ihre Trommeln kaufen sie bei den Gharnsi, der sehr tief stehenden Musiker- 
kaste der Hindu. 


3) Ihre cerate, kleider, schmuck und hauser 

Was die Asur an Geraten haben, ist im Vorhergehenden bereits grbsstenteils besprochen. 
Es bleiben noch einige Einzelheiten (vgl. die Zeichnungen Pater Cardons bei Hoffmann: die 
Asur sind freilich wesentlich firmer als die Munda!). 

Pflug, Joch und Ackerschleife sind von den bei den Oraon, Munda und Kharia iiblichen 
Formen, wie sie bei S. C. Roy und Hoffmann abgebildet sind. Auf einer Sichel ist gelegentlich 
ein kleines Muster, etwa ein Fisch, als Ornament eingeritzt; ahnlich auch auf einer Axt. Aber, 
dass ein Beil (tabel) in feinerer Ausfiihrung so auf den Holzstiel gekeilt wird, dass zwischen 
Eisen und Stiel noch ein gezackter und ornamentierter Kupferring eingelegt wird, der iiber 
das Eisen nach beiden Seiten hinaussieht, das bringt kein Asur fertig, das kdnnen nur die Hindu- 
schmiede der Taldorfer. Der Mahato von Lupungpath hatte sich solch ein feines Beilchen ge- 
kauft; so dringt die Talkultur sogar zu meinen armen Asur. 

Axte und Beile werden in der einfachen Form geschaftet, dass man ihre Locher etwas konisch 
macht und den Stiel so hindurchtreibt, dass man sein diinneres Ende als Griff benutzt und er 
mit seinem naturlichen dickeren Ende das Eisen festhalt. 

Eines der Hauptgerate jedes Asur-haushaltes ist die Worfel, jenes heilige Instrument, das 
der Priester bei seinen Opfern verwendet (vgl. Crooke Rel. 326 f.). Bei der Ernte leistet sie die 
letzte Arbeit, gibt also den Segen der Erde dem Menschen in letzter Instanz. Mit lassiger und 
zugleich wiirdiger Haltung erhebt der Worfelnde draussen auf dem Dreschplatz die gefullte 
Worfel — sie ist in Indien ohne Stiel — hoch iiber sich, lasst durch leises Schiitteln die Korner 
herunterrieseln, und wahrend der Wind die Spreu als Wolke wegblast, freut er sich des Klanges 
der reichlich aufschlagenden Korner. Das ist ein anderes Erlebnis als das Worfeln mit der 
Schaufel in der zugigen Kalte einer deutschen winterlichen Tenne! (s. Abb. 6). 

Schliesslich gehoren zur Landwirtschaft noch die Kuhglocken, die man entweder selber aus 
Holz schnitzt, und zwar bis zu 30-15- 1 2 cm. gross, oder man kauft sie — angeblich — aus Bronze. 
Und zum Heimschaffen des Strohs befestigt man an der Tragstange statt der Stricke zwei 
vertikal herabhangende Stabe mit je einem Querstabchen am unteren Ende, um und iiber 
die man das Stroh packt. 

Der Stolz einiger weniger Familien ist ein Bettgestell fiir den pater familias; in Jubhipath 
und Sakuapani wurde mir eines hingestellt, von der iiblichen indischen Form. Ferner sind in 
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jedem Haus die kleinen kunstlosen Holzschemel, die gelegentlich als Stuhl oder als Nacken- 
stiitze verwendet werden; aber, wenn die Asur bei meinem Feuer schliefen, legten sie sich 
nur aiif etwas Stroh, was sie in ihren Hausern wegen der Brandgefahr vermeiden; da legen sie 
sich eine Matte unter. 

Der Herd des Hauses besteht aus drei Feldsteinen. Man hat Topfe bis zu 50 cm. Durchmesser 
zum Wasserholen, mittlere zum Kochen, kleinere zum Schdpfen, alle von der allgemein indischen 
kugeligen Form. Man stopft Stroh in den Hals eines grossen Reisweinkruges als Sieb, giesst 
dann in die kleinen Topfe tind aus denen in die Blattbecher. Man hat aber auch Schussein aus 
Messing oder einem weissen Metall: zum Hand- und Fuss-waschen der ankommenden Gaste 
werden sie regelmassig verwendet; dagegen sah ich die allgemein-indische lota nur bei Festen 
in Asurdbrfern, und der grosse Messingtopf, in dem bei der Hochzeit der Schweinekopf gekocht 
wurde, gehdrte einem im Dorf lebenden Oraon! Ich sah keine Loffel. Zum Zahneputzen nimmt 
man kleine Astchen; und uberall im Haus unter dem Dach und an den Wanden hangen Bam- 
busrohre und rohe Kalebassen zum Aufbewahren von 01, Salz oder Dokumenten, Sindur, 
Gelbwurz oder ahnlichen Kostbarkeiten. 

Mbrser gibt es zwei verschiedene Arten. Entweder ist er ein ausgehdhlter Holzklotz, in dem 
ein keulenartiges Holz rnit der Hand bewegt wird; oder man hat die in ganz Chota-Nagpur 
iibliche Tretform: ein ziemlich schwerer Holzbalken wird horizontal etwa 30 cm. iiber der 
Erde wie eine Wippe aufgestellt; am etwas schwereren Ende wird ein vertikales Holz ange- 
bracht, das in ein Loch des gestampften Lehmbodens passend einschlagt, wenn man mit dem 
Fuss das andere Ende des Balkens getreten hat und loslasst. Dies Gerat ist in einem Verschlag 
Oder im Haus selber aufgebaut, und zur Erleichterung der Arbeit (sie ist Sache der Frauen) 
sind an der Decke ein Paar Handgriffe angebracht. Daneben steht dann der Mahlstein: die 
indische Frau stampft und mahlt die Frucht immer nur fiir eine Mahizeit. 

Ferner kauft sich die Asurfrau den allgemein-indischen Besen aus einem harten Gras, ohne 
Stiel, Holzkamme als Haarschmuck und Streichholzer, denn Feuerstein ist in diesen Bergen 
angeblich nicht mehr oder nur sehr schwer zu finden. Als Ohrschmuck hat die Frau etwa 2 cm. 
dicke Rollen aus einem bestimmten harten Blatt, mdglichst rot gefarbt und manchmal sogar 
mit einer pyramidischen Spitze aus Lack und Silberpapier oder Stiickchen Spiegelglas; vornehme 
Oraons bringen es so weit, sich solche Formen in echtem Hindustil sehr kunstvoll aus Silber 
machen zu lassen mit Ketten und Giockchen dran. Nasenschmuck sah ich bei keiner Asurfrau; 
selten ist ein billiger Armring aus weissem Metall; Fussringe, die doch jede Hindufrau tragt, 
sah ich nie. Wohl aber tragen die Manner beim Tanzen manchmal eiserne Fussringe, hohl, 
mit Steinen geftillt, also herrlich im Takte klingelnd. Aber nur ein in Jubhipath mit den Asur 
zusammen lebender und mit ihnen tanzender Oraon hatte einen mit Schellen besetzten Giirtel 
beim Tanzen. Sonst haben vor allem die Manner Halsketten aus silbernen Rupee-stucken, 
sei es nur eines, seien es bis zu 20 an einer schwarzen Schniir; manchmal auch eine rote Perle 
Oder Schniire von roten Glasperlen oder einen roten Stein oder ein Amulett; das ist eine Metall- 
hulse, 3 X 2 X V 2 cm, mit einem Stuckchen Wurzel oder Blatt darin. All das wird auf dem 
Markt gekauft. 

Ihr Bogen besteht aus halbiertem Bambus; seine Sehne ist aus abgespaltener Bambusrinde. 
An beiden Enden der Sehne ist das Holz etwa 5 cm. lang als eine 1 cm. starke Verdickung daran- 
gelassen, und diese Enden werden mit einem Lianenstrlck am Bogen verknotet, d.h. der Strick 
wird als Schlaufe iiber die zugespitzten Enden des Bogens gestreift, wenn er gespannt wird. 
Das erfordert ziemliche Kraft, denn der Bogen ist gut anderthalb Meter lang und sehr stark. 
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Die Pfeile werden 4fach gefiedert; die Federn werden mit schwacher Rundung an den Schaft 
gebunden, um dem Pfeil einen Rechtsdrall zu geben. 

Gelegentlich sah ich Leimruten zum Vogelfang. 

Die Ghamsi verfertigen ihnen zwei Trommelarten, eine runde schwarze Kesselpauke, die mit 
zwei Stocken bearbeitet wird, und die langliche Trommel mit zwei Fellen, fiir die rechte und 
linke Hand gesondert, beide mit Kreisen etc. bemalt. Beide Trommeln sind aus Ton gebrannt; 
das Fell wird bei der Kesselpauke mit einem Stricknetz draufgespannt; die beiden Felle der 
langen Trommel werden mit Lederriemen mit einander verbunden. Beide werden mit Stricken 
um Schulter und Hals gehangt. Sie werden nur beim Tanz verwendet. Dazu manchmal ein Mes- 
sing-tamtam. Dagegen werden die beiden Flotenarten nur von Hirten gespielt, die Langs- und 
die Quer-flote, beide mit denselben Tonen. Panflote, Signaltrommel oder Saiteninstrumente 
sah ich bei Asur nicht. 

Ihr eigentliches Kleidungsstiick ist eine Baumwollschnur, die dem kleinen Kind feierlich 
um die Hiiften gebunden wird. Wachst der Knabe heran, wird ein Leinenlappen zwischen den 
Beinen durchgefiihrt und vorne und hinten an dieser Schnur befestigt. Ausserdem hat der 
mannliche Asur ein Leinentuch, je nach Vermogen gross oder klein. Er bindet es sich als Schurz 
um, schlagt es sich als Tuch um die Schultern, windet es sich als Turban um den Kopf oder 
zieht es sich als Bettdecke nachts iiber den Kopf, denn der muss vor allem geschiitzt werden. 
Die Frauen und Madchen haben ein ahnliches Leinentuch, das sie als Rock um die Hiiften 
schlingen und dann um die Schulter werfen; bei der Arbeit tragen sie den Oberkorper frei. 
Solch Tuch ist bis zu 4 m. lang, das eine Ende mit eingewebtem rotem Streifen. Ist es gutes 
Leinen, halt es 2 Jahre; es kostet 1.12.6 fiir einen Mann, 0. 14.6 fiir eine Frau-wenigstens musste 
ich dies bezahlen. Heute gibt es japanische billigere Ware, diinner und feiner und deshalb bei 
Oraon-brauten sehr beliebt, halt aber nicht solange. Jeder hat nur ein Tuch zur Zeit. Diese 
Kleidung ist je nach Wetter und Arbeit wandelbar, nur im Winter kaum ausreichend; ein 
Europaer braucht auch im Winter dort viel mehr. Die bis zu den Fiissen reichende Rock-hose, 
die auch der armste Hindu sich zu leisten sucht, sieht man in diesen Bergdorfern nicht; freilich 
ist sie an sich auch nichts anderes als ein zwischen den Beinen kunstvoll durchgezogenes Tuch, 
eine Tracht, die den femininen Zug in den lassig eleganten Bewegungen der Hindu stark unter- 
streicht. Nur in dem sonst so primitiven Kerakair sah ich, dass einige Frauen ein die Schultern 
und Achseln bedeckendes Leibchen trugen: das ist Einfluss der Theeplantagen; und selten sah 
ich Manner mit kurzarmeligen Hemden europaischen Stils. Kleiderschranke brauchen die 
Asur also nicht; in einigen Hausern aber hat man geflochtene Korbe von 50 cm. Durchmesser. 

Es gibt im Asurdorf keine Wagen, keine Karre, kein Rad, keine Egge, keinen Spaten, weder 
Heu- noch Stroh- oder Mistgabel, keinen Rechen oder Sense. Es fehlen Speere, Schilde, Kocher, 
Dolche, Schleudern. Es gibt nicht: Scheren, Pinzetten, Waagen, Eisenpfannen, Spinnrad oder 
cakra, das doch jeder Hindubauer hat; keine Wiege fiirs Kind, keine Nagel oder Schrauben, 
kein Bratspiess, kein Becher oder Glas; keine Giirtel, Schnallen, Fibeln oder Knopfe. Und eigent- 
lich auch keine Lampen; nur bei der Hochzeit oder vorm Opfer werden die iiblichen kleinen 
Ton-Ol-Lampchen angeziindet; selten kauft sich eine Familie eine Konservendose und tut einen 
Baumwollfaden als Docht hinein. Ich sah abends kein Licht in den Hausern; das Feuer geniigt 
ihnen. Aber wenn sie nicht so arm waren, hatten sie wohl auch schon die deutsche Sturm- 
laterne, die die Oraon-markte erobert hat. 

So braucht das Asur-haus nichts zu bergen als die Menschen bei Nacht, ihren Herd, ihre 
kleinen Vorrate und ihr Kleinvieh. Nur manchmal ist das Haus in drei Raume geteilt: Vorrats- 

Ruben, Eisenschmiede und Damonen in Indien 4 
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raum, Wohnraum, Stall; im allgemeinen ist der eine Raum des Hauses in der Mitte Wohn- und 
Schlafraum mit dem Herd vor der Mitte der Wand; links davon stehen die Speicherkdrbe und 
rechts ist ein Platz fiir die Hiihner und ein Kalb. Von dem Dach hangen Strlcke herab; Pfeile 
und Bogen stecken irgendwo in den Wanden; Bambusrohre sind rings aufgehangt, eine Trom- 
mel, Kalebassen, und was man so hat, alles schwarz verrauchert, denn einen Schornstein gibt 
es nicht, gibt es auch in Oraon- und Hindu-dorfern nicht. Zwischen Wand und Dach sucht 
sich der Rauch seinen Weg, und die Atmosphare in solchem Haus ist dementsprechend, mehr 
als 20 Minuten hielt ich es am brennenden Herd nicht aus; ich verstehe, warum die Manner so 
gerne ihrer Familie davonliefen und bei meinem offenen Feuer iibernachteten, und warum alle 
so rote Augen haben. 

Der Grundriss ist bis zu 5 mal 3 m.; die Hdhe der Wand bis zu 1,5 m.; das Satteldach mag 
bis zu 3,5 m. steigen. Die Wande sind aus senkrecht in die Erde gesteckten diinnen Stammen 
gebaut, unbehauen, im Innern jetzt ailgemein, aussen schon manchmal mit Lehm oder Erde 
beworfen. Selten sieht man noch Hauser, bei denen nur die Ritzen mit Erde verschmiert sind. 
Das Dacb wird mit Gras gedeckt; heute oft schon mit runden Ziegeln. Fenster gibt es nicht, 
wohl aber manchmal Tiirfliigel, die sich um einen hbizernen Zapfen in Schwelle und Tiirsturz 
drehen. Sonst stellt man ein Geflecht diinner Aste oder Bambus vor die Tiiroffnung, die stets 
an der Breitseite ist. Im Innern sind meist noch 2 Pfosten, die den Firststamm tragen. Die 
Dachsparren sind mit Stricken festgebunden. 

Grossere Familien setzen sich zwei solche Hauser mit 2 — 3 m. Abstand gegenuber oder 
rechtwinklig zu einander und machen sich mit einem Zaun daraus ein Gehbft. Die Hauser liegen 
in Bijapath, Kerakair und Lupungpath in einer Strasse, in Sakuapani und Jubhipath in einem 
Haufen dicht zusammen. Der Eindruck dieser Ddrfer ist wesentlich armer als der von Oraon- 
Dbrfern mit ihren grosseren und saubereren Lehmhausern, die im christlichen Barwe oft sogar 
besser sind als ihre Vorbilder, die Lehmhauser der Gangesebene (Bihar). Grossere Gehofte mit 

3 Oder gar 4 Gebauden um einen Hof, wie sie dort unten fiir die Hindu typisch sind, habe ich 
in den Bergen nicht gesehen. Ganz selten dringt bei den Asur die Veranda ein; ich sah sie einmal 
in Lupungpath in dem Lehmhaus, das heute als Schlafhaus der Jiinglinge benutzt wird und 
eigentlich das 2. Haus des Lehrers ist, von ihm aber nicht benotigt wird. Die Veranda wird in 
grosseren Oraon- und Munda-hausern um das ganze Haus herumgefiihrt; das eigentliche Haus 
dient dann als Vorratsraum, wahrend in der Veranda gekocht wird und geschlafen, denn an den 

4 Seiten ergibt sich unglaublich viel Platz. Von aussen sieht man in solchem Falle eine Art Doppel- 
dach: die Sparren des Veranda-daches beginnen etwas tiefer, als das Dach des eigentlichen 
Hauses endet. Der Abstand der beiden Dacher ist aber nie so gross, wie ich es an der Malabar- 
kiiste sah. Malereien an Lehmwanden, wie sie bei Hindu und Oraon haufig sind, sah ich nie bei 
Asur. — Bestimmte Himmelsrichtungen der Hauser liessen sich nicht feststellen, und man konnte 
mir auch nicht erzahlen, dass der Bauplatz etwanach bestirnmten (astrologischen?) Gesichtspunk- 
ten ausgesucht wird. Ich hdrte auch nirgends, dass Eisen als Abwehrzauber ins Dach getan wird. 

Als ein typisches Haus alten Stils wurde mir das Schlafhaus der Jiinglinge in Jubhipath 
gezeigt. Es war innen dreigeteilt in Schlafraum (in der Mitte), rechts einen Raum fiir den Tret- 
mdrser, und links einen leeren Stall. Jeder Raum hat eigenen Eingang von aussen. Ein Herd- 
platz ist in einer Ecke des Schlafraums; allerhand Geriimpel hangt an den Wanden; aber es 
gibt hier keine Schnitzereien, wie sie bei den Birhor in solchen Hausern vorkommen (erzahite 
S. C. Roy). Man Hess mich alles betrachten und anfassen; nur einige Bambusrohre mit Doku- 
menten (?) offnete man mir nicht (s. Abb. 9 — 10). 
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Altere Haustypen behauptete man nicht zu kennen. Es ware mbglich, dass die Asur in der 
alien Wanderzeit sich ahnliche Hiitten gebaut batten, wie man sie heute in den Bergen als 
Wachterhiitten sieht. Diese sind nicht immer als Pfahlbauten errichtet, sondern manchmal 
unseren Kdhlerhiitten ahnlich, zylindrisch aus belaubten Asten, oft mit einem kleinen flachen 
Vordach auf zwei Pfosten vor der Tiir. Ich babe freilich solche Hiitten nicht bei Asur, sondern 
nur bei Munda und Oraon auf den Bergen gesehen. Und in Dumbarpath wohnte ein seit einigen 
Monaten erst zugewanderter Schmied in einer solchen Hiitte (s. Abb. 8). 

Injubhipath bauten meine Asur mir eine rechteckige Hiitte mit flachem Dach aus belaub- 
ten Zweigen, die Wind und Mondlicht prachtvoll hereinliessen. Solche Hiitten baut man manch- 
mal fiir Gaste bei grossen Festen. Bei Kujam sah ich ein Gehdft von 2 Hausern, eines der gewdhn- 
lichen Bauart, eines an einer Breitseite offen, die drei anderen Seiten nur aus sehr dunnen 
Stammen ohne jeden Bewurf. Die Besitzer schliefen darin ihren Mittagsschlaf, und der Mahato 
von Lupungpath erklarte mir, dies sei ihr Sommerhaus (es war Mitte Januar). Ein Herd und ein 
Tretmdrser waren da, also eine vollstandige Einrichtung. Der Mahato zeigte es mir, weil ich ihn 
nach primitiven Haustypen gefragt hatte, ineinte aber nicht etwa, dass die Astir friiher alle so 
gewohnt batten. Tradition iiber diesen Gegenstand hatte man in keinem Dorf mehr. Und die 
Hauser in Kerakair, das in mancher Hinsicht das Primitivste darstellt, was ich gesehen habe, sind 
nur insofern erwahnenswert, als drei Hauser in einer Reihe zusammengebaut sind (s. Abb. 11). 

S. C. Roy sagt, dass die wandernden Birhor zylindrische Hiitten bauen, ahnlich denen, die 
ich fiir Feldhiiter sah. Die Hiitten des Birhor-dorfes, das ich auf dem Marolghat sah, waren in 
der Form denen meiner Astir ahnlich, nur nicht so solide gebaut und etwas kleiner; und der Musi- 
ker dort hatte eine rechteckige Hutte aus Laubzweigen, die wesentlich dichter als meine war; 
leider konnte ich nicht hinein, da er gerade auf Wanderschaft war; ihr Eingang war von der 
Giebelseite. 

Die Korwa bei Musgudri haben ebenfalls ahnliche Hiitten, nur mit Lehmbewurf und kleiner 
als die der Astir. Also alle diese Hiitten sind sich sehr ahnlich, und es ist deshalb mbglich, dass 
sich die Astir auch wahrend ihrer Wanderzeit derartige rechteckige Holzhauser gemacht haben. 
Holz batten sie genug, mit der Axt verstanden sie umzugehen, mit dem Grabstock macht man 
die Lbcher fiir die Stamme, in einem Tage ist solch Haus erbaut. Und man stelle sich die alten 
Astir nicht allzu primitiv vor; haben sie doch der Tradition gemass in altester Zeit sogar Hauser 
mit rechteckigem Grundriss aus gebrannten Ziegeln zu erbauen verstanden. 

Neben dem Haus baut man gelegentlich einen Stall; in Lupungpath baut man sogar unter- 
schiedlich solche, deren Seiten mit Zweigen geschlossen sind, fiir Kiihe und Buckelrinder, 
offene, also eigentlich nur ein Dach, fiir Biiffel; und auch die grossen Biiffelstalle des Goala in 
Kerakair sind nur Dacher. Sonst habe ich keine Stalle gesehen. Das Vieh stand nachts gerne 
unter den Pfahlgeriisten, auf denen das Stroh aufgehoben wird ; die Hauptkalte fallt namlich von 
oben herab. 5,7 Oder 9 Pfosten tragen Querbaiken, auf denen das Stroh liegt; der Mittelpfosten 
uberragt hoch die anderen; man lasst ihm gerne einige Zweige an der Spitze, wahrend er sonst 
wie die anderen geschalt wird. Er halt das Stroh test (vgl. Abb. 16). 

4) Ihre Dbrfer 

Ich habe schon erwahnt, dass das Dorf entweder entlang einer Strasse Oder als Haufen ge- 
baut wird, und dass um die Hauser zunachst die guten (dihari), dann die gewbhnlichen Felder 
herumliegen. Durch die guten Felder hindurch bis zuin Djangel fiihren grundsatzlich nach min- 
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destens zwei Himmelsrichtungen, meistens in der Richtung auf die nachsten Ddrfer zu, breite 
’ Wege (Chaur; Hallet 175), um das Vieh des Dorfes, ohne die Frucht zu beschadigen, auf die ge- 
meine Weide im Djangel treiben zu konnen. Diese Dorfstrasse sah ich in keinem Asur-dorf ge- 
pflastert, wie es etwa in Mundaddrfern sogar auf diesen Bergen iiblich ist, indem man ein Stein- 
pflaster mit Holzrahmen langs der Mitte der Strasse verankert, was in der Regenzeit sicher ein 
wahrer Segen ist. Sonst gibt es nur die schmalen Pfade, wie sie auf den kleinen Dammen der 
Reisfelder entlang fiihren und auch sonst als Raine der Felder gelten; man pflegt bier auch die 
trockenen Felder haufig durch ganz kleine Erdwalle abzugrenzen. Dieselben Pfade sind im 
Djangel; ein Mann geht hinter dem anderen im Gansemarsch, der Fiihrer, der Hauptling, der 
Held geht voran, bei meinen Marschen also ich, obgleich ich doch den Weg nicht wusste. Die 
Frau folgt dem Manne. Das ist feste Gewohnheit geworden. Auch im Gangestal sah ich, wie ein 
vornehmer Hindu vorangeht; ihm folgt dann gleich der Wegweiser, und es gehdrt viel beider- 
seitiger Takt dazu, dass er dem Herren seine Winke so unauffallig'gibt und der Herr sich so 
geschickt halb nach ihm umblickt, dass die Illusion des Fiihrens gewahrt bleibt. 

Die Asur besiedeln nicht etwa ein geschlossenes Stammesgebiet. Zwischen ihren Ddrfern 
liegen die anderer Stamme. Der Abstand der Ddrfer mag hier oben durchschnittlich 4 — 5 km. 
betragen; der Censusreport (1931 XH, 1, 87) gibt als Durchschnitt fiir Jashpur 1,9 engl. m., 
Sirguja2,06, Chota-Nagpur 2,1 an. Die Lage ist insofern kompliziert, als hier unter Dorf zweier- 
lei zu verstehen ist: die Gruppe von zusammenliegenden Hausern (tola) und eine Gruppe von 
5 — 6 solcher tola, die mauzha genannt wird und verwaltungstechnisch als eine Einheit: Dorf 
betrachtet wird (Lacey 99 ff.). Es ist manchmal, aber nicht immer so, dass urspriinglich nur ein 
Zentral-tola(basti) da war, von dem aus die anderen tola angesiedelt wurden. Es konnen auch 
die Besiedler der jiingeren tola aus anderen mauzha gekommen sein; es brauchen nicht alle 
tola eines mauzha von demselben Stamme bewohnt zu sein. Heute bewohnen Asur nur die 
mauzha Lupungpath und Kujam ganz; meine anderen Asur-ddrfer sind nur tola, namlich Sakua- 
pani des mauzha Gurdari, Bijapath des mauzha Janaval, Kerakair aber sind zwei Asur-tola des 
Dorfes, das denselben Namen tragt. Fiir ein mauzha rechnet der Census mit 260 Personen in 
Chota-Nagpur, 254 in Palamau, 391 in Ranchi (Lacey 101), 303 in Jashpur (Shoobert 88). 

Nur an solchen Ecken, wo drei Oder vier mauzha zusammenstossen, sind Grenzbezeichnun- 
gen. Ich sah den Steinhaufen mit aufgepflanztem Pfahl (ohne jede Schnitzerei) zwischen Gur- 
dari, Kujam, Janamol. Dies wurde mir als alte Sitte angegeben, aber eine der bauerlichen Nach- 
barn, nicht der Asur. 

Im Anfang, in Lupungpath konnte ich noch nicht richtig fragen, und da erzahlte mir 
der Mahato nur im Allgemeinen; bis zur englischen Katasteriibersicht (Survey) 1900/03 (? 1905?) 
war es mdglich, dass etwa 2 — 3 Familien irgendwo im Djangel rodeten. Sie waren nicht gebunden, 
innerhalb der Grenzen eines mauzha zu bleiben oder einen Zemindar (raja) um Erlaubnis zu 
fragen. Solche Siedler arbeiteten die erste Zeit zusammen und teilten den Ertrag nach der Zahl 
der Arbeiter. 

In Dumbarpath waren vor 4 — 5 Generationen nur Asur ansassig; sie sollen von Westen ge- 
kommen sein; das ware also Jashpur-Sirguja. Der erste Survey war hier 1905. Kurz vorher be- 
gann man mit Ackerbau. Dann zogen einige Mundafamilien zu. Seit einer Generation erst kamen 
einige Oraon. Heute ist der grdsste und reichste Teil des Dorfes in den Handen christlicher Oraon ; 
einen kleineren und armeren Teil bewohnen Munda; Asur gibt es dort uberhaupt nicht mehr. So 
nach Angaben von Pater Julius Kujur. 

Im basti von Gurdari wohnten urspriinglich 2 — 3 Familien Asur. Einer von ihnen starb 
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an einer Krankheit. Die anderen verliessen daher diesen Platz und zogen nach Sakuapani. So 
erzahlte mir ebenfalls Pater Julius in Dumbarpath, der mit den (heidnischen) Asur von Sakua- 
pani auf gutem Fusse lebt. 

Der Name Kerakair bedeutet Platz der wilden Bananen und ist in der Tat richtig gewahlt. 
Das Dorf (mauzha) hat aber auch noch einen anderen Namen: Arahas mit der Bedeutung: 
,,Schutzwa!l-Erde”, d. h. Ort, der durch Hiigel als Wall geschiitzt ist (so erkiarten mir die Leute 
dort selber). Dieser Name entspricht „Giri-vraja”, dem alten und sachlich-geographisch durch- 
aus berechtigten Namen Rajgir’s, der Hauptstadt des alten asurischen Kbnigs Jarasandha von 
Magadha. Zunachst wohnten hier nur Munda, die als Erstsiedler hier noch den Titel Bhuimhar 
fiihren (sagte der Oraon-lehrer). Sie haben den besten Platz inne, die etwas erhbhte Mitte der 
Talmulde, auf die der Name Arahas gut passt. Diese Mulde liegt hoch iiber der Flussebene und 
doch wieder ein gut Teil tiefer als die eigentliche Hochebene, ein wunderbares Fleckchen Erde 
mit einem richtigen Bach direkt beim Dorf. Spater erst kamen die Asur, und zwar in der Zeit 
der Grosseltern. Sie kamen von Osten, mehr wussten sie selber nicht zu sagen. Vermutlich kamen 
sie von NO, wo die Hauptmasse der Birjia noch heute in Palamau sitzt, und die Asur von Kera- 
kair sind Birjia. Zu Besuch waren da gerade zwei jiinglinge, Verwandte, die aus der Gegend von 
Netarhat, etwas nbrdlich von Kerakair stammten. Die Asur siedelten sich in zwei tola an; eines 
liegt ganz am Rande, dicht am Wald, halb auf der Hohe der schiitzenden Hiigel, das andere in 
der Mulde, dicht neben dem tola der Oraon, die nach den Asur kamen. Schliesslich kamen noch 
Goala, eine Familie dieser halb-hinduisierten Hirten, die ebenfalls in Palamau heimisch sind, 
Hirten, die eigene Viehherden und eigenen Grund und Boden haben. Diese Familie hat eine 
Biiffel- und eine Rinder-herde. Sie weiden im Djangel und auf den Stoppeln. Ihre Acker aber ver- 
pachten die Goala gegen die halbe Ernte; sie bearbeiten sie nicht selber. Der alte Goala behaup- 
tete iibrigens, dass er schon vor 40 jahren gekommen sei, die Oraon aber erst vor 20 Jahren. 
Diese Goala sind von den Ahir zu unterscheiden, der anderen Hirtenkaste, die sich als Dorf- 
hirten verdingen und kein eigenes Vieh besitzen. 

So besteht das Dorf heute aus 5 tola; und unmittelbar neben dem Munda-tola nur durch 
einen schlichten Holz-grenzpfahl getrennt, liegt wieder ein Oraon-dorf, Batan-tola des mauzha 
Choramarua. 

Jubhipath heisst nach dem Sumpf, der in der Regenzeit hier ist, und zwar als eine Selten- 
heit in diesen Bergen, oder nach dem grosseren Sumpf, der in halber Hohe beim Abstieg ins Koel- 
tal liegen soli. Hier lebten zunachst Bhuimhar-Munda, von denen jetzt noch ein Haus lebt. 
Ausserdem sind 3 Hauser zugewanderte Munda hier. Dann kamen Asur als Eisengewinner. Sie 
kamen von Kathabil, einem path in Barwe, nicht weit von Rajdera(?). Dass dort seit alter Zeit 
Asur sassen, wusste auch der alte Priester von Kujam. Von da wanderte die Familie des Mahato 
aus nach Pakripath in Palamau; dort wurde der jetzige Mahato vor 60 Jahren geboren. Diese 
Asur aber bekamen Streit mit ihrem Zemindar, der in Begari wohnt; ihm gehbrt sowohl 
Kathabil wie Pakripath. Er verlangte zuviel Fronarbeit ohne Bezahhmg. Sie trafen daher ein 
Ubereinkommen mit dem Zemindar des mauzha Narma am Fusse der Berge von Jubhipath und 
liessen sich hier nieder. Das war vor 55 Jahren. 15 Familien kamen damals von Kathabil; der 
Vater des Mahato starb bereits in Jubhipath. Soweit der Bericht des .Mahato. Im tola lebt auch 
eine Oraon-familie, und diese ist heute die reichste! 

In Bijapath sind die Asur seit 1903, sagten sie. Vorher wanderten sie 10 Jahre im oberen 
Sankhtal, d.h. in dem Bogen des Sankh, der noch innerhalb der Berge liegt. Bijapath liegt direkt 
iiber diesem engen, romantischen Tal. In der Zeit ihrer Grossvater aber sassen sie in Luchut- 
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path bei Noadih, wo noch heute Astir sitzen. Schon dort bebauten sie etwas Land neben der 
Eisenwirtschaft. Sie bekamen Streit mit ihrem Zemindar und zogen fort. Am Fusse der Hbhe 
von Bijapath, wo der Weg vom Munda-dorf Ambakonam herkommt und den Sankh kreuzt, 
lebte bis zum Survey 1905 eine einzelne Asurfamilie; auf dem Anmarsch hatte ich dort in der 
Tat grosse Mengen von Schlacken gefunden. Solche Einzelsiedler soli es haufig gegeben haben; 
sie arbeiteten nur mit Kratzer und Grabstock, wahrend im Dorf damals schon der Pflug tiblich 
war. Auf den primitiv gerodeten, abgebrannten Ackern verrotteten die Wurzeln erst nach 3 — 6 
Jahren; dann war aber der Boden schon fiir die Astir landwirtschaftlich erschopft, und auch 
das Eisen des Platzes. Dann kamen oft Oraon und besetzten die Stellen, die die Astir verliessen. 
In Bijapath aber fanden die Astir jetzt noch, nach 30 Jahren, Eisenerz; sie arbeiten noch fiir den 
Verkauf; aber sie haben auch ihre Landwirtschaft, und ihr Dorf schien mir eines der armsten 
zu sein. Auch dort gibt es zwei Hauser Munda (s. Abb. 12). 

Der alte Priester von Kujam erzahite, dass seine Eltern nach Osten in die Gegend von 
Khagra zu gehen pflegten, um da dem path (Berg) zu opfern. Dort sollen heute noch 40 — 50 
Familien Astir sein. 1st das ein Rest der in Chota-Nagpur iiblichen Sitte, die Ahnen des Stammes 
Oder des Totemclans in ihren urspriinglichen Wohnsitzen zu verehren? Leider war der alte Mann 
nicht im Stande, mehr fiber diesen Punkt anzugeben, und kein anderer Astir kannte etwas von 
dieser Sitte. Sein Neffe gab aber noch folgende Mitteilung: Es gibt in Hazaribagh (nordlich von 
Ranchi) einen Platz Astirgarh. Er war dort, als er zu Fuss bis zur Bahnstation Asansol wanderte, 
um in die Theeplantagen von Assam zu fahren. Er hat dort grosse Haufen von Schlacken, aber 
keine Astir gesehen. Auf dem Wege hat er nahe Purulia im Djangel — aber nicht auf Bergen — 
Asur mit derselben Eisengewinnungsweise wie hier getroffen. Er selber hat viel gerodet. Von 
seinen Verwandten sind einige nach Ninarpath gewandert; das liegt in der Richtung nach jub- 
hipath zu; ich sah dort ein christliches Mundadorf. Sie gingen damals als Eisengewinner ohne 
Ackerbau, bebauen aber heute ihre Felder wie ihre Munda-nachbarn. Die heutigen Munda 
von Kujam kamen erst, als der Alte 12 — 13 Jahre alt war, und zwar von Kathabil. Damals 
waren die Astir weniger Viehziichter als heute, mehr Eisenarbeiter, und ihr Ackergerat war der 
Kratzer. 

Einen Asur-einzelsiedler sah ich in Kliairitoli, zwischen jubhipath-Ninar und Sakuapani. 
Ein streitsiichtiger Mann, wie mir Pater Julius in Dumbarpath erzahite, der es im Dorf nicht 
aushielt. Er war nicht zu Hause; seine Kinder schrien fiirchterlich aus dem Hoftbrchen, als ich 
das Haus photographierte. Eisen wird dort nicht gewonnen. Das Gehbft umfasst die iiblichen 
zwei Hauser. 

Der einzige Ort, in dem ich Astir in der Sankhebene sesshaft sah, war Asurtoli, 2 m. westlich 
von Katkahi, am Fusse der Randberge. Dort leben drei Familien. Die Reste eines Eisengewin- 
nungsofens sind noch zu sehen, und sie verstehen noch das Schmieden. Sie sind aber in der Zeit 
ihrer Vater erst von den Bergen herab gekommen, sind also nicht ein Rest der alten Astir- 
talbevblkerung. 

Also die Astir sind an alien Stellen, wo ich sie traf, erst seit recht kurzer Zeit; sie sind alle 
im Beginn eines sesshaften Bauerntums. Ihre Erinnerungen erstrecken sich nur auf sehr kurze 
Zeit. Sie leben mit Oraon zusammen, die ihrer Rodungsarbeit folgten und sie als Ackerbauer 
schnell iiberfliigelten; sie sind heute die Geldaristokratie in den Astirdbrfern und ausserdem in 
eigenen Dorfern ansassig. Die Munda waren teilweise schon vor den Astir in diesen Bergen. Es 
soil annahernd gleich viel Astir und Munda hier geben, sagten die Asur in Bijapath; sie iiber- 
schatzen aber wohl die Starke der Astir. Munda sassen auch im Sankhtal, ehe die Oraon sie 
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grossenteils von da welter ostlich in das heutige Kerngebiet der Munda urn Kunti drangten. 
In den grossen Ebenen urn Ranchi sollen die Asur aber einst vor den Munda gewesen sein. Die 
Munda-reste in den heutigen Asurddrfern sind, soweit sie nicht spater zugewandert sind, eine 
Art Erstsiedler- und Priesteradel ; davon sei spater die Rede. Aber einen Dorfgriinderadel, wie 
es ihn bei Oraon und Munda gibt, gibt es nicht unter den Asur; die wandernden Asur batten 
offenbar kein Interesse an Dorfahnen; Im Asurdorf gibt es dementsprechend kein akra, keinen 
Platz fiir die Dorfversammlungen und die Tanze mit einem Ringe von Steinsltzen und einem 
Steinsitz des Dorfgriinders wie bei den Nachbarn. In Jubhipath war der Tanzplatz, direkt am 
Rande des Dorfes gelegen, deutlich zu erkennen: das Gras war kreisrund vom Tanzen wegge- 
treten. Unter akra versteht man in Kujam einen Opferplatz fiir das Hariari-fest. Keine Asur- 
familie hat dementsprechend die steuerlichen Vorrechte eines Dorfgriinders von den Englandern 
zugebilligt bekommen, wie doch manche Munda und Oraon. Sie haben ja auch keine altererbten 
Rechte an den Boden, den sie heute nur gezwungenermassen bebauen. 

Die Munda- und Oraon-famillen in den Asur-tola gehdren weitgehend mit zur Dorfge- 
meinde. Sie feiern die Feste mit den Asur, aber sie verstehen, sagte man mir in Bijapath, nicht 
die Asuri-sprache, obgleich diese dem Mundari nahe verwandt ist. 

Aber Kasten gibt es in den Asiirdorfern nicht. In den Munda-und Oraon-Dorfern Barwes 
sind Schmiede, Tiipfer, Weber und Musiker, teilweise auch Hirten als Hindu-kasten, d. h. 
dem Dorf ist im Durchschnitt je eine solche Familie zugehorig, und sie wird (zumindest der 
Schmied und Hirt; Hallet 159) mit einem festen Ernteanteil bezahlt. Solche Familien sah ich 
in den Ddrfern der Astir nicht. Nur in Sakuapani ist ein Haus von Turi; das ist eine sehr niedrige 
halb-hinduislerte Kaste von Korbflechtern ; diese Leute arbeiten aber nicht fiir das Dorf, sondern 
fiir den Verkauf in alien umliegenden Dorfern. Das Dorf der Asur ist also nicht wie das allge- 
mein-indische eine autarke Einheit. Wie sollte auch ein Weber usw. den wandernden Astir folgen? 
Das Dorf der Asur war vielmehr eine Gemeinde von Spezialisten, und bis heute ist ihr Dorf noch 
nicht dem allgemeinen Typ Indiens angeglichen, obgleich jetzt die Voraussetzungen dafiir ge- 
geben sind. 

Die Grosse der tola schwankt. In Jubhipath waren 25 Familien, in Kerakair 6, in Astirtoli 3 
(und ein Bhuimhar-priester). Zu jeder Familie gehdren ausser den Eltern und gelegentlich 
Grosseltern einige Kinder, aber selten mehr als 6 Personen. In den kleinen Hiitten ist kein Platz 
fiir die typisch indische Grossfamilie. Man teilt oft schon bei Lebzeiten des Vaters. Der Durch- 
schnitt fiir Ranchi wird mit 6 Personen berechnet (Hallet 55). Uber die Grosse der Gemarkung 
eines tola oder mauzha kann ich keine Angaben machen, denn in dieser Gegend gibt es kein 
Landmass. Man berechnet das Feld nach der Menge des erforderlichen Saatgutes; mansagt: 
ich besitze Land von so und so viel Hirsesamen. Das umliegende Djangel kennt man sehr genau, 
aber nicht nach seinem Flacheninhalt. Im Djangel jeden Dorfes sind einzelne Stellen als Haine 
(sarna) fiir bestimmte Gdtter und ihre Feste heilig; davon spater. 

5) DIE VERWALTUNG DES DORFES 

Das Astir-dorf regiert sich selbst und es ist die Verwaltungseinheit in ihrem Bereich. In- 
dessen muss man in dem heutigen Dorfverwaltungssystem mehrere Schichten unterscheiden. 

a) Panch und gairho: Versammlung und Senat 

Zunachst ist da die Schicht des englischen Systems: die Ddrfer werden durch sogenannte 
panch verwaltet; das sind kleine Dorfvertretungen, wbrtlich 5-.Mann Kollegien, wie es im hin- 
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duistischen Kasten-, Sippen-, Dorf- und sonstigen Verwaltungssystem von Alters her iiblich 
und von den Englandern beim settlement auch fiir die Astir eingefiihrt wurde. Sie batten friiher 
keinen pafich, wie man mir immer wieder versicherte. Heute wird von jedem tola ein Mann als 
panch gewahlt; diese Manner treten zum mauzha-panch zusammen. Gewahlt wird von der Ver- 
sammlung aller erwachsenen Manner des tola (gairho). So ist es in Kujam, Lupungpath, Sakua- 
pani. Dagegen betonte man in Kerakair, dass kein panch gewahlt wird; die Mannerversamm- 
lung des tola (6 Familien) erledigt alle Fragen. Offentliche Angelegenheiten gibt es sowieso nicht 
viel zu ordnen; es gibt keine gemeinsamen Arbeiten wie Rodungen, Strassen oder Teichbauten, 
Jagden usw. ; sogar im grossen Jubhipath sagte man, dass sie panch nur fiir Hochzeits- und 
ahnliche Falle wahlen, nicht als standige Verwaltungseinrichtung. 

b) Beamte des Zemindar 

Die nachste Schicht von Beamten ist die des Zemindar, die zwar erst mit der Sesshaftig- 
keit, also in englischer Zeit bei den Astir eingefiihrt wurden, ihrer Terminologie nach aber is- 
lamisch sind, und ihrem Wesen nach zur hinduistischen Periode gehdren. Die Grundrente wird 
in ganz Chota-Nagpur, wie in den meisten Gebieten Indiens, vom Bauern nicht als Grundsteuer 
an den Staat bezahlt, sondern an den Zemindar oder raja, den Grundherren. Und zwar sammelt 
der ,Tahsildar’ die Rente mehrerer Dorfer (mauzha) ein, und in demselben Umkreis ist der 
,Chaukidar’ fiir die polizeiliche Ordnung verantwortlich. Dem Grundherren gehdren in jedem 
seiner Dorfer einige Acker, die er mit gemieteten Arbeitern bestellt oder verpachtet, resp. in 
Halbpacht gibt; in letzterem Falle hat der Zemindar das Recht, den Bebauern seines Bodens 
vorzuschreiben, was und wie sie anzupflanzen haben; der Bebauer aber stellt alles, Saatgut, Vieh 
und Gerate. Meist freilich wissen die Bauern in praxi selber, was sie zu bauen haben. Die englische 
Terminologie bezeichnet die an den Zemindar zu leistende Grundrente als Pacht, den Bauern 
als Pachter (tenant); das ist eine irrefiihrende Dbertragung europaischer Begriffe auf die ganz 
anders gearteten indischen Verhaltnisse. 

Zur Beaufsichtigung der eigenen Landereien des Zemindars in seinen Dorfern wurde der 
,Mahato’ eingesetzt, als Vertreter des Zemindars im Dorf (mauzha). Der Mahato von Lupung- 
path war zwar relativ jung, aber sicher der intelligenteste seines Dorfes; er beklagte sich, dass 
die Bauern zu konservativ seien und ihm nicht folgten, wenn er die Landwirtschaft moderni- 
sieren wollte. Der Mahato hat ferner dem Zemindar zu helfen, wenn er fiir bestimmte Arbeiten 
Leute anfordert. Fr hatte friiher ein Stiick Land als Fntgelt rentfrei, und das Amt war in seiner 
Familie erblich. Fr hat in Wirklichkeit iiber das Amt hinaus eine Art Dorfschulzenstellung. 

c) Der Dorfschulze 

Bevor der panch und der mahato eingefiihrt wurden, hatte man den Dorfschulzen. Das ist 
der ,,Alteste” (seang), aber nicht etwa mechanisch den Lebensjahren nach gerechnet; das war 
z.B. in Jubhipath ganz deutlich. Der Schulze war auch nicht immer der Reichste des Dorfes, 
und er brauchte nicht immer einem bestimmten Totemclan anzugehoren. Dazu muss man 
sprechen kdnnen, sagte man, und das war in der Tat der Fall. Frwird nicht feierlich gewahlt. 
Wer Finfluss hat, ist Fiihrer. So ist oft gleichzeitig der mahato der seang. Wird er zu alt, dass 
er sein Amt nicht mehr fiihren kann, so geht seine Wiirde im allgemeinen auf seinen Sohn iiber, 
falls dieser dazu fahig ist. Aber dafiir gibt es keinen festen Zeitpunkt und keine besondere Zere- 
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monie oder Beschlussfassung. Man kann aber auch nicht sagen, dass das Amt erblich ist. Alles 
ergibt sich von selbst, ohne gesetzliche Regelung. Streit gibt es angeblich iiber solche Dinge 
nicht. Autoritat ist irgendwie immer da. Und ich konnte z.B. in Jubhipath beobachten, wie der 
dortige mahato-seang absolut fiihrte, wenn er mir eine Hiitte erbauen liess oder wenn er das 
Hochzeitsfest leitete, aber bei der Jagd fiihrte er nicht, oft genug lachten die Dorfgenossen uber 
seine Trunkenheit, und beim Hochzeitsfest wurde das Opferschwein nicht von ihm gekauft, 
sondern aus einem anderen Dorf: er war zu teuer! Hier siegte eine stille Opposition, und er 
grollte wohl etwas, liess es sich aber gefallen. Der mahato von Lupungpath aber war nicht 
seang; dort regiert angeblich nur der panch, dessen Vorsitzender, der sirpahch, nicht erblich 
ist, kein rentfreies Land hat und keine Bezahlung erhalt. 

In der Stellung des Schulzen, wie er in Jubhipath noch lebt, ist eine Mbglichkeit zur Heraus- 
bildung einer aristokratischen Schicht. Es ist bei den Asur aber nicht wie bei den Oraon, von 
denen Dehon berichtet, dass des Dorfgriinders erster Sohn der munda (= seang), der zweite 
der Priester, der dritte mahato wird, wobei diese drei und einige Alteste zusammen den Senat 
(panch) bilden (158). Nach Hallet (76) wird der mahato in Oraonddrfern alle drei jahre von 
der Dorfversammlung gewahlt und bedarf nur in neugegriindeten Dorfern der Bestatigung 
durch den Zemindar. Im grossen Gebiet der Oraon gibt es offenbar verschiedene Regelungen; 
Hallet und Dehon sind an sich beide gute Kenner, Hallet in Ranchi, Dehon in Missionsstationen. 

Der Schulze erhalt keine Bezahlung; nur bei Festen erhalt er Extra-Reiswein und Extra- 
Fleisch. Ob Bestechungen vorkommen, hat mir niemand erzahlt; meist konnte im Dorf nie- 
mand ausser dem Schulzen uberhaupt erzahlen. 

d) Rechtsverfahren 

Der Schulze tritt in Funktion etwa, wenn zwei Briider bei der Erbteilung in Streit geraten; 
sie rufen ihn dann an und gehorchen seiner Entscheidung. Wenn sich jemand einen Seiten- 
sprung zu Schulden kommen lasst, gibt der Schulze Ermahnungen, stoppt das Obel — so driickte 
man sich aus. Wenn jemand Streit anfangt, wird er zunachst ermahnt; gibt er nicht nach, 
wird er bestraft und zwar mit Geldstrafen; Oder er muss ein Schwein, Reisbier, ein Best fiir 
das Dorf bezahlen, wobei der Schulze seinen Extrateil bekommt. Wenn er nicht bezahlen will, 
wird er auf Befehl des Schulzen von Dorfgenossen geschlagen. Wenn auch das nicht hilft, wird 
er aus dem Stamme der Asur ausgestossen : Speise- und Ehe-gemeinschaft wird aufgehoben. Will 
er sich jetzt noch rehabilitieren, untersteht der Fall nicht mehr dem Schulzen des Dorfes, son- 
dern dem kartaha, dem Entsiihner. 

Todesstrafe gibt es nicht. Wohl aber berichtet Dehon (172), dass unter Oraon Zauberer 
und Hexen bei Epidemien zu Tode geprugelt werden. 

Das Urteil in ernsteren Rechtsfallen wird nicht vom Schulzen alleine, sondern erst nach 
Anhoren der Dorfversammlung (gairho) gefallt. Jeder Verheiratete hat das Recht, in ihr zu 
sprechen. Es wird dafiir kein bestimmter Platz im Dorf festgelegt, sondern man tagt im oder 
beim Haus des Angeklagten; er wiirde ja einfach nicht kommen, wenn man ihn weit wegriefe, 
sagte man mir als Begriindung. 

Leugnet der Angeklagte, so veranstaltet man einen feierlichen Eid. Der Klager, z.B. der 
Bestohlene, reicht dem Angeklagten ein Biischelchen Durbhagras, das iiberall dort als eine 
Art Quecke wachst, mit etwas Kuhdung und sagt dazu: „lch versuche, dich zu uberfiihren. 
Nimm dies und rufe eine Strafe vom Sonnengott und der Erdmutter auf dich herab!” Wenn 
Ruben, Eisenschmiede und Damonen in Indien 5 
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cier Angeklagte sich unschuldig weiss, wagt er es, das Gras zu nehmen, und schwort: ,,Ich bin 
unschuldig. Um dies zu zeigen, schwore ich im Namen des Sonnenherren und der Mutter Erde: 
straft mich diese Nacht oder im Laufe der Zeit (d.h. spater, wenn mir etwa Kinder geboren 
sind) durch Tod oder Krankheit. Wenn ich aber unschuldig bin, sollst du sterben oder deine 
Kinder oder dein Vieh!” Wenn er so geschworen hat, ist er frei. Wer sich schuldig fiihlt, wird 
solchen Schwur nicht wagen, sagte man mir in Jubhipath. Gesehen babe ich solch Verfahren 
leider nicht. 

Das Strafmass ist nicht durch Regel festgesetzt. Es gilt der Grundsatz: Jeder wird nach 
Vermogen bestraft, der Reiche also hoher als der Arme. Auch ein Priester oder Schulze konnen 
bestraft werden; sie haben keinerlei Privilegien beim Gerichtsverfahren, behauptete man, und 
ich mochte annehmen, dass die Sprecher, die meist solche Wiirdentrager waren, ihre Vorrechte 
stolz betont batten. In Jubhipath ist jedes Rechtsverfahren gebiihrenfrei, aber in Lupungpath 
sagte man mir: solch Verfahren war friiher kostenlos, heute muss eine gewisse Taxe an den 
panch bezahlt werden, die fiir ein Fest verwendet wird. 

Handelt es sich um Streitigkeiten von Angehorigen verschiedener Dorfer, so versuchen die 
beiden Schulzen der beteiligten Dorfer, die Sache zu regeln. Geht es nicht, so berufen sie zwei 
andere Schulzen aus den beiden zunachst liegenden Dorfern dazu und versuchen mit ihnen als 
Schiedsrichtern eine Einigung. Gelingt auch das nicht, so wenden sie sich an noch mehr be- 
nachbarte Schulzen; es gibt dann eine grosse Versammiung unter zwei oder mehr Prasidenten, 
und diese bringen es zu einer endgultigen Entscheidung. So wird alles geregelt; das ist Tatsache 
fiir diese einfachen Seelen. 


6) Rechtsfragen 

Die Rechtsmaterien, die vor die Dorfversammlung unter den Schulzen, oder neuerdings 
vor den panch gehdren, sind verhaltnismassig geringen Umfangs. Zunachst gehdren alle grossen 
Verbrechen heutzutage natiirlich vor das englische Gericht, d.h. nach Gumla vor den Sub- 
divisioner; aber ich habe von keinem solchen Falle gehort. Mord und Totschlag, Raub und 
grosser Diebstahl kommen einfach nicht vor. Aber auch Fragen, die im Dorf entschieden werden 
kbnnten, wie Pacht-und Grenzstreitigkeiten gibt es nicht, sagte man mir. Dafiir ist die Rolle 
der Landwirtschaft noch zu unbedeutend. Uber Fragen der Rodung wird nicht prozessiert. 
Flurschaden des Viehs wird giitlich beigelegt. Schuldvertrage macht man nur miindlich, und 
zwar leiht man sich bis heute kein Geld, sondern Saatgut oder Lebensmittel und zahlt mit 
50 °o oder mehr Zins pro Jahr zuriick. Daraus entstehen keine Rechtsfalle. Andere Vertrage 
gibt es nicht. Der Begriff des Betruges ist ihnen unbekannt. Man kann sich auf meine Fragen 
keine Falle vorstellen: z.B. gibt es kein falsches Mass, denn Gewichte gibt es nicht, und die 
Hohlmasse sind alle willkurlich: also sieht man sich das des Verkaufers gut an und handelt 
danach den Kaufpreis aus. Veruntreuungen, die Rechtsmaterie des Depositums, die doch im 
Hindurecht eine so grosse Rolle spielt, kommt hier nicht in Frage; es gibt z.B. keinen Gold- 
schmied, dem ein Asur etwa Edelmetall zur Verarbeitung anvertraut. Kurz: Landwirtschaft 
und Handel konnen hier noch keine Rechtsfalle liefern. Und ebensowenig Kastenfragen ; Pri- 
vilegien gibt es nicht. 

In Bezug auf ihre Eisenwirtschaft gibt es ebenfalls kein irgendwie gefahrdetes Rechtsleben, 
denn jeder darf nach ihrer Vorstellung Eisenerz brechen und sammeln und Holzkohle bereiten, 
wo, wann, wieviel immer jeder will. Das gilt noch heute in Kerakair und Bijapath; das gait 
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auch in Jubhipath. Erst seit drei Jahren zahit jeder Eisengewinner in Kerakair 1,4 Rs. Steuer 
(aber keine Grundsteuer!). Jeder kann seinen Ofen und sein Haus setzen, wohin er will, selbst- 
verstandlich nicht auf den Acker eines anderen, und stets nach vorheriger Ubereinkunft mit 
dem Zemindar, seit es solche Herren bier gibt — gegen den Zemindar aber gibt es kein Rechts- 
verfahren. Ein Streitsiichtiger baut sich sein Gehoft als Einzelsiedler. Das wird freilich jetzt 
alles aufhdren, denn es gibt keine Moglichkeit des freien Rodens mehr, seit der Wald von Eng- 
land geschiitzt wird. Von jetzt an kann der Asur nur neues Land pachten; und jetzt kommen 
die ersten Versteigerungen von Asur-hdftn; bisher gab es das nicht. Diese neuen Verhaltnisse 
werden vor englischen Gerichten zur Sprache kommen. Die starke Beschrankung in Bezug auf 
die Eisengewinnung, dass sie nur im Sommer geiibt wird, ist kein Recht und bildet keinen Grund 
fiir Konflikte. Sie ist ein Herkommen; genau so wie Hochzeiten nur im Friihling vorkommen. 

So bleibt fiir das Dorfgericht nur dreierlei Stoff : 1) kleine Strafrechtsfalle, kleine Diebstahle 
und Raufereien, die natiirlich vorkommen und nach obigem Verfahren behandelt werden; 
2) Fragen des Familienrechts; 3) Falle des Stammesrechts, wenn z.B. ein Asur mit einem Frem- 
den verkehrt, von ihm Speise annimmt usw. Heute ist das Auswandern in die Theeplantagen 
von Assam in dieser Hinsicht sehr gefahrdend, friiher kam ein Auswandern oder Arbeiten mit 
Fremden nicht vor. Man lebte nur in Asur-tolas, besuchte nur Verwandte: dies allerdings ge- 
schieht noch heute sehr haufig; im Friihjahr sah ich iiberall Leute auf Besuchswanderung. In 
diesem dritten Fall hat das Dorf die Frage der Schuld festzustellen; die Strafe ist Ausschluss 
aus dem Stamm; es besteht aber die Moglichkeit der Wiederaufnahme; dies Verfahren gehdrt 
dann dem kartaha, dem Entsiihner. Vorher aber muss der Betreffende 4 grosse Kriige Reiswein 
fiir panch und Stamm (jat) gestiftet haben (Kujam). Oder: wenn eine Frau mit einem fremden 
Manne in imtime oder eheliche Beziehungen getreten ist, wird sie aus dem Stamme ausgeschlos- 
sen. Sie kann sich dann urn die Wiederaufnahme in den Stamm bewerben, muss aber dafiir 
nicht nur diesen Mann, sondern auch gegebenenfalls ihre Kinder lassen, denn die gehdren dem 
Stamm und Clan des Vaters. Sie muss ferner alle Asur mehrerer urn ihr Dorf herumliegender 
Ddrfer siebenmal festlich traktieren; danach kann sie vom Entsiihner wieder aufgenommen 
werden (Kujam). 

Das umfangreiche Familienrecht ist in den Grundziigen dasselbe bei alien Stammen Chota- 
Nagpurs. Es handelt sich a) urn Erbfolge, b) urn Ehe. 

a) Erbfolge 

Die Erbfolge geht in der mannlichen Linie. Tbchter kbnnen nicht erben, es sei denn, dass 
ein Vater nur eine Tochter hat und diese in einer besonderen Form von Eheschliessung mit 
einem Schwiegersohn verheiratet, der dann als Alleinerbe auftritt. Dehon (156) stellt es fiir 
die Oraon umgekehrt dar, dass arme Leute, die ihrem Sohn keine Braut kaufen konnen, ihn 
einem kiinftigen Schwiegervater als Knecht und zugleich an Sohnes Statt ins Haus geben; 
er heiratet dessen Tochter spater und hat im Haus der Frau freie Station, ein Feld und etwas 
Naturallohn extra. Ober seine Erb- oder Totem-verhaltnisse spricht Dehon nicht. 

Sind mehrere Sohne vorhanden, so wird zu gleichen Teilen geteilt; nur der Alteste erhalt 
etwas mehr (Lupungpath); oder (Kerakair) der, der die Eltern die letzte Zeit vor ihrem Tode 
unterhalten hat, erhalt das Haus, wahrend das iibrige Besitztum zu gleichen Teilen geteilt 
wird. Stirbt nur der Vater, so leitet die Mutter das Haus bis zu ihrem Tode weiter, auch wenn 
verheiratete Sohne im Hause sind (jubhipath). Es kann aber, wenn das Haus iiberfiillt ist. 
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auch bei Lebzeiten der Eltern schon geteilt werden (Kerakair ):dann erhalt der Sohn das Haus, 
der den Unterhalt der Eltern ubernimmt. Viel zu teilen ist eigentlich nicht da: das Haus kann 
man nicht teilen, und ein neues ist mit leichter Miihe aufgerichtet; Holz steht dafiir den Astir 
auch heute noch kostenlos zu, wenn auch die Walder unter staatlichen Schutz gestellt sind. 
Es entstehen also nur insofern Kosten, als die Dorfgenossen, die beim Bau des Hauses sehr 
bereitwillig helfen, mit einem Fest entschadigt zu werden erwarten diirfen. Land und Vieh 
haben die Asur erst seit Kurzem und damit iiberhaupt erst die Frage der Erbteilung. Vorher 
hatten sie an beweglicher Habe nur ihre Gerate, und die macht sich so wie so jeder selber. 
Also Privateigentum gab es nur in sehr beschranktem Umfang — die Frau ist das wertvollste 
und teuerste Eigentum des Mannes — und so sah man mich bei meiner ersten Frage nach diesen 
Dingen in Kerakair verstandnislos lachelnd an. 

Bringt eine Witwe Kinder mit in ihre zweite Ehe, so erben diese nur von ihrem leiblichen 
Vater, in dessen Totemclan sie bleiben. Hat ein Witwer Kinder von einer zweiten Frau, so erben 
diese gleichberechtigt mit seinen Kindern aus erster Ehe. Ober voreheliche Kinder s.u. S. 73 f. 
Dass ein Mann ohne Erben stirbt, kommt so gut wie nie vor; hat er keine eigenen Kinder, 
so scheidet er im allgemeinen aus der Familie seines Vaters nicht aus, sondern bleibt mit einem 
Bruder zusammen; man kann auch einen Knaben seines Totems adoptieren, aber dies scheint 
so selten vorzukommen, dass mir niemand dariiber etwas Naheres sagen konnte. Stirbt ein 
Mann ohne Kinder, so fallt seine Habe an seinen Bruder Oder dessen Erben. Schwierigere 
Falie solchen Erbrechts sich vorzustellen, das iiberstieg die Kraft meiner Astir, so gern sie sich 
auch sonst iiber derlei Fragen unterhielten. 

Die patrilineare Erbfolge ist ihr Leitsatz; und das ist fiir ein Schmiedevolk angemessen. 
Die Frau darf wohl bei der Arbeit mithelfen, den Blasebalg treten, Holz fallen — aber schmieden 
tut sie nicht, hat kein Eigentum an Geraten; ihre Kleider gehen mit ins Grab, und ihr Schmuck. 

b) Eherecht 

Die Frage der Brautwahl ist durch das Totemsystem geregelt. Die Braut muss 1) aus 
Astir-stamm, aber aus einem anderen Totemclan als der Brautigam sein; 2) darf sie nicht aus 
der Familie seiner Mutter Oder Grossmutter Oder Urgrossmutter sein; 3) dagegen darf ein im 
dritten Glied vom Bruder seiner Urgrossmutter abstammendes Madchen geheiratet werden 
(Kujam). 

Diese drei Vorschriften ergeben, soweit ich sie verstehe: als Braut verboten sind alle Toch- 
ter von Totemgenossen des Brautigames, alle seine Kusinen und Grosskusinen, d.h. die Nich- 
ten seiner Mutter und die Grossnichten seiner Grossmutter. Dagegen darf er die Urgrossnichte 
seiner Urgrossmutter, nicht ihre Grossnichte, heiraten. Aus diesen Angaben, wie sie mir ge- 
macht wurden, konnte man schliessen, dass ein Jiingling die Tochter der Schwester seines 
Vaters heiraten durfte, denn sie gehort ja nicht mehr seinem Totem an, sondern dern des ange- 
heirateten Onkels. Und ebenso ware es bei der Tochter einer Tochter des Bruders seines Gross- 
vaters usw. Das kann aber nicht gemeint sein! In Kerakair sagte man anders: Grossvater, 
Vater und Sohn, das sind drei Grade (pirhi); in diesen drei Graden darf nicht geheiratet werden; 
das ist alles an Beschrankung; das Totem hat mit Brautwahl nichts zu tun; da war doch sogar 
ein Mann, der sein eigenes Totem nicht wusste! Hahn erfuhr, dass bei seinen Astir nach der iiblichen 
Formel niedrigkastiger Hindu (vgl. Crooke I, S. CLXXH ff.) weder Onkel noch Tante vater- 
licher- wie iniitterlicher-seits mit ihren Kindern fiir die Brautwahl in Frage kommen. Dement- 
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sprechend muss man wohl annehmen, dass die Bestimmung 2) in Ubereinstimmung mit der 
Angabe von Kerakair auch fiir die Familie des Vaters gilt. 

Dies Heiratssystem der Totemclane und der drei Grade ist das Hdchste an Kompliziert- 
heit, was man einem Asur-gehirn zumuten kann. Bei den Hindu sind die Bestimmungen im 
Grunde ahnlich, wenn auch fast alle Kasten irgendwelche Abweichungen haben, und zwar 
kann man sagen: je vornehmer, desto eingeengter ist die Brautwahl. Vettern- und Kreuzvet- 
tern-heirat ist dagegen meist ein Zeichen von „dravidischem”, resp. gondidem Einschlag wie 
z.B. bei den Agaria (Crooke). Uber die Exogamie-regeln Indiens kbnnte man ein ganzes Buch 
schreiben. Die Kastenhindu werden aber die Braut nicht ohne die Befragung eines zustandigen 
Genealogen wahlen, sei es, dass sie zur standigen Klientel einer derartigen Kaste (Bhat usw.) 
gehbren, sei es, dass ihr Stammbaum von einem Brahmanen in Gaya, Nasik, Hardwar, Benares 
Oder einer anderen heiligen Stadt, in deren Fluss die sraddha-Ahnen-opfer volizogen zu werden 
pflegen, aufgezeichnet oder zumindest nach alter Sitte auswendig behalten wird. 

Bei diesen komplizierten Verhaltnissen ist es nicht leicht, fiir jeden heiratsfahigen Sohn 
eine passende Braut ausfindig zu machen. Aber es gelingt regelmassig-vielleicht freilich darf 
man nicht immer allzu genau sein. Aber jedenfalls sind andere Grunde fiir die Brautwahl be- 
langlos: Geldheiraten kommen nicht vor; ob eine Frau im Haushalt tiichtig ist oder nicht 
und ob sie gesund ist, sucht man freilich in Erfahrung zu bringen, aber Liebesheiraten sind 
ausserst selten. Sie kommen vor, und zwar sogar innerhalb desselben Totems und in der Form, 
dass nur einige Zeugen, nicht die Eltern, dabei sind, wenn sich das Paar gegenseitig die rote 
sindur-Marke auf die Stirn rnacht, die Hauptzeremonie der Eheschliessung (Kujam). Den 
Anlass dazu gibt das Jiinglingshaus. 

Eine Raubehe kornmt hier oben nicht vor. Mein Oraon-Ubersetzer erzahlte niir, dass 
raja’s gelegentlich ein schdnes Madchen der Prirnitiven rauben, indem sie ihm mit Gewalt 
den roten Fleck auf die Stirn malen, und dass die Madchen sich das oft gerne gefallen lassen, 
weil sie sich ein herrliches Leben versprechen, wenn auch ihre Kinder keiner Hindukaste ange- 
horen werden und sie im Dorf und Totemclan alle Rechte verlieren. Das hatte er aber nicht 
etwa besonders iiber die Asur gehort. Einzelne Ziige des Hochzeitsrituals, z.B. den Scheinkampf 
beim Betreten des Dorfes, als Reste einer Raubehe zu deuten, ist recht unsicher. 

Im Gegensatz zu den Hindu ist Wiederverheiratung der Witwen bei den Asur wie in Chota- 
Nagpur iiberhaupt erlaubt; nur sind die Zeremonien dann einfacher. Und zwar besteht ein 
Levirat insofern, als dem jiingeren Bruder freisteht, die Witwe des alteren zu heiraten. 

Es ist erlaubt, eine zweite Frau zu heiraten, ob Kinder von der ersten da sind Oder nicht. 

Scheidung ist nicht mbglich. Aber bei Oraon soil beides vorkommen, dass der Mann die 
Frau fortschickt oder sie ihm davongeht (Dehon 164). 

So ftihren die Asur vom juristischen Standpunkt aus gesehen ein recht idyllisches Dasein; 
das Leben regelt sich von selbst. Aber zugleich wirkt der Mangel an Rechtsbegriffen doch als 
eine ziemliche Armut. 

7) Der dorfpriester 

Der Priester (baiga, pahan) ist ein Beamter des Dorfes. Er hat ein Stuck Land steuerfrei; 
er bearbeitet es mit eigener Hand. Er erhielt friiher jahrlich 2 Anna oder 2^2 seer Eisen von 
jedem Haus des Dorfes. Daraus darf man vielleicht schliessen, dass er nicht selber Eisen ge- 
wonnen hat. Sein Amt ist erblich; aber er kann abgesetzt werden, wenn sich zur Zeit seiner 
Amtsfiihrung zu viel Ungliick ereignet, zuviele Krankheiten von Mensch und Vieh, zuviel 
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Verluste durch Tiger und Baren usw. In solchem Falle braucht durchaus nicht sein Sohn im 
Amte nachzufolgen, sondern es wird ein anderer gewahlt. Und zwar sucht in solchem Falle, 
Oder wenn der alte etwa stirbt und keinen Sohn hinterlasst, die Dorfversammlung einen Spross 
seiner Familie, einen Blutsverwandten beliebigen Grades, sei es im eigenen Dorf, sei es in einem 
anderen. Wenn keiner auffindbar ist, wird im Dorf ein Mann irgend eines Totems zum Priester 
gewahlt, und inzwischen werden die Verrichtungen des Priesters von irgend jemand anders 
im Dorf vollzogen. So berichtete man mir in Sakuapani -aber das stimmt insofern nicht ganz 
mit dem tatsachlichen Verhalten desselben Dorfes iiberein, als das Opfer des Khervaij-festes, 
das eigentlich im Herbst hatte stattfinden sollen, nicht von irgend jemandem vollzogen wurde, 
als damals der alte Priester starb, sondern man wartete bis Februar, bis man den neuen Priester 
hatte. Die Leute von Jubjipath erzahlten ferner, dass der Nachfolger durchaus nicht etwa 
aus demselben Totemclan wie der alte Priester zu sein braucht, und es ist eine Tatsache, dass 
die Priester meist nicht einmal Astir sind! 

Der alte ,,100-jahrige” Goenga (aus dem aint-Totem) und der junge feingliedrige Priester in 
Sakuapani waren freilich Asur. Aber in Kerakair war der alte Priester aus dem Tigerclan in die 
Theeplantagen gewandert, was man nur aus wirtschaftlicher Verzweiflung tut, und hatte nur 
eine Enkelin hinterlassen. Da wahlte man den Bhuimhar als Dorfpriester, der auch fiir die 
Oraon opfert. Ebenso war in Astirtoli der Priester ein Bhuimhar, und in Jubhipath hatte man 
vor dem Survey (1905?) den Oraon-baiga von Narma, dem Sitz ihres Zemindars; danach einen 
Astir. Nach wenigen Jahren aber kehrte man zum Oraon zuriick, weil der Astir zuviel Pech hatte. 
Seit dem Survey aber verlangte jener Oraon ausser seinem steuerfreien Land noch eine jahr- 
liche Bezahlung; da verzichtete man auf seine Dienste und wahlte auch hier einen Bhuimhar 
als Priester. 

Die Bhuimhar als Erstsiedleradel kennen eben am besten die Geister der Berge, Baume und 
Quellen am Ort. So iiberlassen nicht nur die Astir, sondern auch ihre Nachbarn und sogar die 
Hinduraja ihnen den Verkehr mit diesen Elementargeistern. Fiir sie miissen bestimmte Opfer 
an bestimmten Festen vollzogen werden; der einzelne Astir versteht von diesen Riten wenig. 
Ausser dem Priester ist es nur der Mahato Oder Schulze, der etwas dariiber erzahlen kann. In Ke- 
rakair sagten mir die Armen, sie wiissten nicht, was der Priester tut ; und das sagten sie nicht aus 
Misstrauen gegen mich, sondern aus wirklicher Unwissenheit ; den Eindruck hatte auch mein 
Oraoniibersetzer. Bei den Opfern der grossen Feste sitzen die Dorfgenossen dabei (auch nicht 
alle), aber sind am Tun nicht beteiligt. Fragt man: „Verehrt Ihr diesen Oder jenen Gott?”, 
so sagen sie oft ganz schlicht: ,,Nein!” und beiin naheren Nachfragen geben sie genau so schlicht 
zu: der Priester freilich tut es. Und bei den Ereignissen des menschlichen Lebens, bei Geburt, 
Namengebung, Hochzeit und Tod, oder z. B. bei einer Eidesleistung hat kein Priester zu am- 
tieren. 

Fiir die Riten an den grossen Festen nimmt der Priester sich einen Gehilfen; davon spater. 

Von einer gelehrten oder schulmassigen Vorbildung des Priesters kann man nicht sprechen. 
Es gibt aber offenbar eine gewisse Familientradition, eben am besten in Bhuimhar-Familien. 
Mit welcher Verachtung sah der Bhuimhar in Asurtoli auf die Asur herab ! Der in Kerakair wird 
genau so sein. Aber wie gross war auch der Respekt vor den Astir-baiga in Kujam und Sakuapani, 
vor dem ganz alten und dem sehr jungen! Es gibt eben auch schon innerhalb der primitiven 
Asur eine Aristokratenschicht, trotz der grundsatzlich demokratischen Einrichtungen. Das feine 
Gesicht des leider sehr schweigsamen Baiga von Sakuapani war sofort aus der Masse der anderen 
herauszuerkennen ; am meisten sprach hier sein Onkel. Die Erblichkeit des Amtes uberwiegt 
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offenbar im grossen Ganzen; und bei Neuwahl wird nicht irgend ein beliebiger gewahlt, sondern 
ein fahiger. Die Wahl bestimmt in Wirklichkeit der Schulze, der Alteste, und er schwindelt dabei 
— man verzeihe den Ausdruck — bewusst oder unbewusst: denn dem Schein nach wahlt kein 
Mensch, sondern die rituelle Worfel! 

Die Manner des Dorfes treten in einer Reihe an, das Gesicht nach Osten gewandt (offenbar 
dem Sonnengott entgegen). Der Schulze hat die rituelle Worfel, die der Priester bei den Festen 
verwendet und in seinem Hause aufbewahrt; sie unterscheidet sich nicht von den gewdhnlichen. 
Er befestigt sie an einem Stock, fasst dessen Ende so, dass die Worfel auf dem Boden liegt. Die 
Manner werfen Reis iiber die Worfel, sie setzt sich in Bewegung, sie zittert, sie fiihrt den Schulzen 
zu einem der Manner, steigt an ihm hoch bis auf sein Haupt : dieser Mann ist gewahlt. 

Wenn ein Dorf wie Lupungpath christlich wurde, so tat es das ganze Dorf geschlossen. Nur 
der Priester blieb bei seinem alten Glauben. Er hatte personlich dabei den Vorteil, dass man ihm 
so seine steuerfreien Lander nicht nehmen konnte — Priester waren oft geradezu reich! — und 
das Dorf hatte den Vorteil, dass die alten Gotter weiter verehrt wurden. Ja die Dorfversamm- 
lung wiinscht in der Regel in solchen Fallen, dass der Priester weiter Priester bleiben soil, wenn 
sie es auch vor der Mission nicht gerne eingestehen. 

8) DER GEISTERBESCHWORER 

Der Geisterbeschworer (devair) ist kein Beamter des Dorfes, er wird nur zu den grossen 
Festen des Dorfes (Khervaij, Sarhul, Hariari) vom Priester hinzugezogen und vollzieht dabei 
ahnliche Opfer wie dieser, nur etwas abseits, fiir Gedeihen des Viehs, Scbutz der Ernte und der 
Menschen gegen Tiger usw. Aber er verwendet dabei keine Worfel wie der Priester, und er tdtet 
die Opfer mit dem Beil, nicht mit einem Messer wie der Priester. Eigentlich ist er der einzige 
Asur, der einen Sonderberuf hat, namlich das Rufen, die Dienstbarmachung der Geister und 
ihre Beschwichtigung bei besonderen Anlassen im Leben des Einzelnen. Bei Krankheiten findet 
er den Geist, der zu vertreiben Oder zu besanftigen ist. Der Priester hat es nicht mit diesen Geis- 
tern zu tun. Sein Sonderberuf verlangt eine Sonderausbildung; so lernt er mindestens drei Jahre 
bei einem anderen Geisterbeschworer. 

Fur seine Leistungen erhalt er jedesmal ein Entgelt. Bei den grossen Dorffesten erhalt er 
die von ihm geopferten Kiicken (man spricht etwas grossartig von Hiihnern) und den unver- 
meidlichen Reiswein; ahnlich bei seinen privaten Diensten. Davon allein kann er aber nicht 
leben; steuerfreies Land erhalt er nicht; er ist nicht beamtet. So versteht man folgende Unre- 
gelmassigkeit : in Kerakair wussten die Leute nicht, ob ihr Priester iiberhaupt einen devair zu 
seinen Opfern heranzieht! In Sakuapani pflegte der alte Priester einen Munda-devair fiir die 
Feste zu berufen; der jetzige aber (seit die Munda dort sich taufen Hessen) einen Asur aus dem 
Topo-Totem aus einem anderen Tola desselben mauzha. Man driickte dies in zweierlei Weise aus; 
man sagte: der Priester nimmt sich einen devair, oder das Dorf wahlt einen, z. B. wenn der 
alte unfahig war. Der alte Priester von Kujam erzahite, dass seine Eltern als Pilger zu einem gros- 
sen Oraonzauberer nach Asurgarh zogen, urn sich wegen einer Krankheit Rat zu holen; sie kamen 
erst nach 8 Tagen wieder. Dies sind besondere Zauberer (soka), weit beriihmt, sozusagen eine 
hbhere Instanz (Dehon 151, 177); solche gibt es aber anscheinend nicht aus Asurblut. In Jubhi- 
path waren sogar mehrere devair am Ort, und das ist verstandlich, denn zu gewissen Zeiten ist 
die Nachfrage nach ihren Dienstleistungen sehr gross. 

Jede Familie braucht zweimal im Jahr den devair mindestens, namlich vor der Saat und 
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vor dem Dreschen. Das findet nun zwar nicht genau am selben Tage bei alien Familien des 
Dorfes statt, aber doch in wenigen Tagen, und daher geniigt in einem grbsseren Dorf ein devair 
nicht. Bei dieser Gelegenheit vollzieht er die Zeremonie Dhatmo-katna, und zwar im Haus 
seines Auftraggebers. Er zeichnet zunachst auf den gesauberten Boden mit weissem Puder 
(einem Garstoff, den sie dem Reiswein zusetzen) einen Kreis mit einem Kreuz darin. Ich dachte 
gleich an die Darstellung eines Sonnenrades. Er stellt annahernd in die Mitte ein Ei aufrecht und 
legt einen kleinen gegabelten Zweig mit einem kleinen Querholz in der Gabelung eben mit jener 
Gabelung auf das Ei. Dann zeichnet er neben die weissen Linien aussen herum je eine mit roter 
Erde (rotgebrannt vom Herdplatz) und mit Holzkohlenstaub. Darauf nimmt er mit der rechten 
Hand einen kleinen Feuerbrand, ein Biischel trockener Stengel mit einem Stiickchen brennender 
Holzkohle darauf, ruft murmelnd die Gotter an, wahrend er mit dem Brand etwas iiber der 
Zeichnung hin und her fahrt — und pidtzlich lasst er den Brand neben der Zeichnung auf den 
Boden fallen und schlagt unter lautem Ausruf mit der rechten Faust das Feuer aus. Das Ei wird 
fortgeworfen; der Zweig wird an der Tiir des Hauses aufbewahrt. 

Dhat bedeutet Zahne, mo bedeutet Mund, katna: einschlagen. Mit dieser Zeremonie werden 
also Mund und Zahne eingeschlagen. Es ist eine Abwehr gegen den bdsen Blick. Wenn die Saat 
aufgeht Oder die Kdrner beim Dreschen ans Tageslicht treten, konnte einer ein boses, neidi- 
sches Wort sprechen: ,, Welch schones Feld! Welch reiche Ernte!” Dieses Wort ware in bbsem 
Sinne magisch wirkungsvoll, wenn nicht vorher Mund und Zahne — in effigie, im Allgemeinen, 
ein fiir alle Mai, fiir alle Neider gebrochen waren. Diese Worte brauchen nicht einmal laut ge- 
sprochen zu werden, schon der bose Blick geniigt, sagte man. Aber der Ritus meint das tatsach- 
liche Sprechen. Diese Zeremonie wird nicht als Abschluss der Hochzeit angewendet, wie es bei 
den Oraon ist, die sie Palkhamsna nennen (Dehon 126) mit etwas anderer, komplizierterer 
Zeichnung und kosmogonischer Rezitation etc. 

Leider erlaubte man nicht, dass ein devair zu mir alleine kam und mir seine Spriiche 
mitteilte; ich sah ihn in Funktion beim Khervaijfest in Sakuapani; er ware an sich gerne ge- 
kommen! 

9) DER STAMM UND SEINE GLIEDERUNG 

Es ist schwer zu beschreiben, wer eigentlich alles zum Stamm der Asiir gehort. Sie sind ein 
vollig zersplittertes Volkchen, und man kann von geographischen Stammesgrenzen nicht spre- 
chen. Sie haben kein Oberhaupt des ganzen Stammes, kein gemeinsames Symbol, keinen Ahnen- 
kultplatz, der die Einheit des Stammes deutlich werden liesse, und auch ihre Sprache hebt sich 
nicht deutlich genug von den anderen Munda-dialekten ab. Die ausfuhrlichste Darstellung 
dieser Frage erhielt ich in grosser Versammiung, es mogen etwa 60 Manner aus mehreren Dorfern 
anwesend gewesen sein, in Kujam. In anderen Gegenden erhalt man andere Auskiinfte. 

a) die vier Untergruppen des Stammes 

Der Stamm der Asur zerfallt zunachst in vier endogame Gruppen, diese wieder in exogame 
Totem-clane. Die vier Gruppen sind: 

1) die Birjia-Asur. Sie leben als Eisengewinner in Palamau, Merharua, Adhakurgi. Sie 
sollen die schwarzesten unter den vier sein und die langsten und fettigsten Haare haben (damit 
will man ihre grosse Wildheit kennzeichnen). Ihre Sprache ist etwas verschieden von der der 
anderen. Ihre Frauen werden nicht tatowiert. Ihre Manner essen Reis mit jedem ausser den 
halbhinduisierten lowcaste: Schmied, Lederarbeiter, Ghamsi. 
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2) die Bir-Asur. Sie leben im Ranchi Dt, in der Landschaft Turi-kasmar im Palamau Dt, 
Kujam (7 tola), Gurdari (Sakuapani), einige in Jashpur und in einem einzigen Dorf in Sirguja, in 
Marumarua. Auch sie tattowieren ihre Frauen nicht. Sie sind besser als die anderen und haben 
mit ihnen weder Speise- noch Ehe-gemeinschaft. Sie sind kliiger, respektabler; die andern sind 
in ihrer Sprache usw. verdorben. 

3) die Aguria Oder Senkha. Sie leben in Baharbarwe, in Haruppath in Bishunpur. Sie sind 
den Birjia ahnlich. Die Manner nehmen Speise von anderen. Ober die Frage der Tattowierung 
wusste man nichts. 

4) die Kddha oder Thiippo. Sie leben in Kasmarturi; sie tattowieren ihre Frauen. Ihre 
Speiseverhaltnisse waren meinen Leuten unbekannt. 

Dies das magere Ergebnis stundenlanger Verhandlungen! Zur Quellenkritik: der Mahato 
von Lupungpath, also einer der intelligentesten alter Asur, die ich sah, verwechselte 4) mit 2). 
Er fiihrte mich von Lupungpath nach Kujam, und auf dem Wege erklarte er, ersei ein Thuppo. 
In der Versammlung spater berichtigte er das von sich aus und bekannte sich als Bir-Asur; zu 
diesen rechneten sich alle meine Asur ausser denen von Kerakair. 

Zu 1) Die Bewohner von Kerakair nannten sich Birjia, und die Oraon dort gaben ihnen 
denselben Namen. Aber der Goala des Ortes und Pater Julius in Dumbarpath kannte sie unter 
dem Namen Agaria. Sie selber leugneten, Beziehungen zu den Agaria zu haben, aber auch zu 
den Asur! Sie sagten: ,,Wir sind keine Asur”, und damit wollten sie wohl sagen, dass sie eine 
selbstandige endogame Gruppe sind. Hohere Zusammenhange sind diesen armen Leuten sicher 
unverstandlich. Thuppo kannten sie iiberhaupt nicht. Sie erzahlten, dass ihr Stamm in Palamau, 
Sirguja und Kuria lebt, ihre nachsten Verwandten bei Netarhat, in Horsapath, Chiropath und 
Turikasmar. Sie nehmen Essen von Asur, aber die Asur nicht von ihnen ; sie nehmen es aber nicht 
von Ghainsi, lohar, chamar. Ihre Hauptarbeit ist das Eisen, aber nur im Sommer. Ihre zweite 
Einkommensquelle ist, dass sie in der Erntezeit als Landarbeiter zu den Nachbarn gehen. Erst 
in dritter Linie leben sie von eigener Landwirtschaft, die sie vor allem wahrend der Regenzeit 
betreiben. In vierter Linie liefert ihnen das Sammein Wurzeln usw., in fiinfter schliesslich die 
jagd ein paar Vogel. Sie sind in allem den Asur so ahnlich, dass kein Grund besteht, sie nicht 
als eine ihrer Untergruppen anzuerkennen. Freilich sehe ich etwas mit den Augen der Asur, unter 
denen ich wanderte. Ware ich iiberwiegend unter Agaria gewandert, hatte ich vielleicht ihren 
Namen als den hochsten des Stammes angesehen. An Primitivitat iiberragte Kerakair die ande- 
ren Dorter; das mag aber weitgehend iiberhaupt der Unterschied von Palamau gegen Ranchi 
sein; wahrend andererseits sogar bei den primitiven Birhor in Palamau der hinduistische Ein- 
fluss grosser zu sein scheint als in Jashpur und Ranchi; Palamau liegt eben naher zum Gangestal 
und schiitzte Ranchi vor dem Hinduismus. Erst mit den Englandern wurde Ranchi erschlossen 
und hat in kurzer Zeit einen grossen Vorsprung vor Palamau erreicht. 

O’Malley (54) nennt die Birjia einen dravidischen Stamm, der nur Brandwirtschaft kennt, 
jahrlich seinen Ort wechselt und mit dem Grabstock arbeitet. Der Ausdruck ,,dravidisch” ist 
heute veraltet. Asur kennt O’Malley nicht. Vom Eisen der Birjia spricht er nicht. Im Census 
1901, VI, 1 App. VI (Binjia) werden sie von den Asur unterschieden ; auch der Mahato von Jubhi- 
path behauptete, sie seien nicht mit den Bir-Asur verwandt, und die Sprache von Kerakair 
kdnnte er nicht verstehen. Dalton meint, dass die Birjia von Palamau mit den Kurku usw. im 
Staate Korea verwandt seien (230); er nennt sie nicht unter den Eisengewinnern (196) und hat 
sie offenbar nicht gesehen. - Risley fiihrt die Birjia als einen subtribe der Asur an (S. 2, App. 1. 
vol. II), fiihrt ferner Asur-Brijia und Agaria-Binjhia als zwei subtribes der Binjhia auf (vol.I), 
Ruben, Eisenschmiede und Damonen in Indien C 
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erwahnt aber unter dem Stichwort Binjhia, Birjia, Brijia, Binjhwar (App. I) niir drei subtribes: 
Paharia-B., Dand-B. und Agaria-B. und zahlt ihre 22 septs (Totemclane) auf. Vol. I, S. 135 
charakterisiert er die Binjhia als nahe verwandt den Asuras und Agarias, als kleine Bauern, ohne 
ihr Eisen zu erwahnen; er hebt besonders die Berg-Binjhia als primitiv hervor, die keine Totem- 
clane haben und bei der Brautwahl nur die Beschrankung haben, dass sie nicht im eigenen Dorf 
heiraten. Der Brautpreis ist 4 Rs. (in Kerakair 5 Rs.), und (136) statt sindur gebrauchen sie 01 
bei der Hochzeit. Sie verehren Devi (soil das etwa die Erdgottin sein?), Sing bonga (den Sonnen- 
gott), Nindbonga, den Mondgott, und Mahadeo (Einfluss des Hinduismus!) und verwenden 
teilweise Brahmanen (das ist in Palamau verbreiteter als in Ranchi!). Sie (137) haben den Ent- 
siihner als erblichen Prasidenten der Versammlungen bei Stammesstreitigkeiten. Die Birjias 
der Ebene des Siidens sprechen Uriya (davon wussten meine Leute kein Wort); sie verehren den 
Jagannath von Puri und die Vindhyavasint bei Mirzapur. 

Zu 2) Was der Name Bir-Asur bedeutet, war in meinen Dbrfern allgemein unbekannt, und 
man wunderte sich, dass ich iiberhaupt nach der Bedeutung eines solchen Namens fragte. Der 
Begriff Asura-Damon, Gotterfeind, war den Asur vdilig fremd (gegen Roy 5, 1481). Eiir ,,Bir” 
konnte man nur sagen, dass es eben diese Gruppe als die kliigere vor den anderen hervorheben 
sollte, was darin lage, dass sie Eisen gewinnen konnten. Das tun die anderen Gruppen aber auch! 
Immerhin mag dem eine Ahnung zu Grunde liegen, dass es ein Sarnskrt-wort bir, vir gibt, das Held 
bedeutet. Aber Helden sind die Asur wahrhaftig nicht und wollen es heute auch nicht sein; 
freilich haben sie einen Helden der Vorzeit, von dem sie etwas erzahlen ; den nennen sie Asur-bir ; 
so ist die Stellung der beiden Glieder des Kompositums Asur-held korrekt. Im Bir des Bir-Asur 
liegt aber hochstwahrscheinlich das Mundawort vor, das Djangel, Wildnis bedeutet und in 
Bir-hor = DJangel-mann (Hallet 81) zur Stammesbezeichnung verwendet wird, ebenso in Birjia: 
Vom (im) Djangel-lebend. Russell (H, 331; 324) deutet diesen Namen allerdings als Bewar-jia, 
d. h. von bewar, von Brandwirtschaft lebend. Vielleicht liegt es auch in Birbhum vor (Santal- 
parganas) in der Bedeutung Djangel-land; auch Ber-Bhuiya (nach Risley’s Schreibweise 11, 11) 
mag dahin gehoren, eine Art der Bhuiya, die nebenbei einen exogamen Clan mit Namen Asur 
haben. Die Djangel — Oder die wilden — Astir: darin liegt der Stolz der freien Wanderer; aber man 
war sich dessen nicht mehr bewusst. In Kerakair wusste man fiir bir iiberhaupt keine Bedeutung 
anzugeben; man hatte ja sonst den hoheren Rang der Bir-Astir anerkannt! 

Als ihre Dorter wurden rnir in Jubhipath folgende aufgezahlt: Toluaripath, Bagalathapath, 
Loromba-Asurtola, Garhatoli, Sanaitangar, Pateadoka, Doka, Kotea, Lupungpath, Bhariapath, 
Bijapath, Birhapath, Kakaran, Barpath, Polpol, Navatoli in Ambakonam, Barkadanr, Sakua- 
pani, Dulusarna Ujura, Dina-Saraitola, Garha-Kujam, Kenartoli, Chotongpath, Dipa-kujam, 
Ramjherna, GaranjNavatoli, Bhatitoli, Javadihari, Chatasarai, Chapakona, Ambipani, Loda, 
Gorapahar, Khairitola, Dhorikair (Palamau, alles andere Ranchi). Dazu kommen auf den Bergen 
Jashpurs an der Ostgrenze Barwe’s folgende, die mir von den Oraon in Noadih angegeben wur- 
den: Durhukona, Chikpath, Manupath, Ragrapath, Lokipath, Marchaipath, Dina-Saraitola, 
Luchutpath. 

Zu 3) Dalton nennt die Agaria neben den Astir, Birhor und Berg-Kharia (spater fiigt er die 
Korwa hinzu: 228 f.), d. h. die Kolarier im Allgemeinen, als Eisengewinner (196). Risley nennt die 
Agaria (vol. I) als Unterstamm der Astir, als wandernde Bettler, die ihre gezahmten Affen vor- 
fiihren. Ferner nennt er Agaria-Binjhia als solche der Binjhia, Agaria-Korwa als einen der Kor- 
wa. Er fiihrt Agharia als eine der 6 subdivisions der Schmiede (Lohar)-Kaste auf: sie schmelzen 
Eisenerz; er geht aber bei Behandlung der Lohar auf die nicht ein. Er kennt Angaria, Kohlen- 



BESCHREIBENDER TEIL: DIE ASUR VON HEUTE 


43 


brenner (von Skr. angara-Kohle) als Unterkaste der Lohar in Chota-Nagpur. Schliesslich ver- 
steht er Agoria als dasselbe wie Asura; und lohra soil ihr dritter Name sein. Ferner fiihrt er als 
subtribes der Agaria (aber nur in App. 1.) vier Unterstamme an. Paharia-A., Brijia-A., Assur-A., 
lohar-A., fiinf Totemclane (die ich so bei meinen Astir nicht gehbrt babe). Er behandelt sie aber 
nicht weiter. Sie haben den Titel Dhangar, der bei Oraon Knecht bedeutet. Das Alles ist recht 
unklar. Es stammt aus verschiedenen Quellen, nicht aus Autopsie. Ausserdem kennt er die 
nach der Stadt Agra benannten Agaria, die Russell Agharia schreibt. 

Hallet (81) driickt sich vorslchtig aus: die Agaria sind wahrscheinlich verwandt und viel- 
leicht eine subcaste der Asur. Der Census von 1901 (VI, 1 App. VI) unterscheidet die Agaria als 
Unterstanim der Asur von dem hinduistischen Bergstamm in Chota-Nagpu*", der Ksattriya- 
zugehbrigkeit beansprucht und sich von Agra herleitet. Ibd. 325 wird die Sprache der Asur, 
Agaria und Birjia gleichgesetzt. 

Crooke (I, 1 — 13) schildert die Agaria in Mirzapur, d. h. soweit sie in den Bereich der von 
ihm behandelten Provinz fallen. Russell (II, 2 ff.) schildert die in den Maikal-range, in Raipur 
und Bilaspur; diese in den Central Provinces bilden die Briicke zwischen meinen Asur und Croo- 
kes. Crooke nennt sie mit alter Terminologie einen dravidischen Stamm, und Russell rechnet sie 
zu den Gond (Shoobert 406), die in Russells Gebiet der fiihrende Primitivstamm sind. Siesollen 
in Raipur Gond-madchen heiraten, und gelegentlich soli Gond, Kawar und Ahir erlaubt werden, 
in die Kaste der Agaria einzutreten. Sie graben und verhiitten Eisen, aber sie Schmieden nie 
(Crooke s. v. Lohar). So berichtet auch Driver von den Agaria- und Gond-Asur; aber Russell 
schildert sie auch als Schmiede. Nach Hahn schmieden nur die Lohari-Asiir. Crooke gibt die 
Abbildung eines Mannes mit Blasebalg, so wie man ihn beim Wandern tragt, ohne Aste, mit Zange 
und Hammer, wie sie die Asur haben. Russell fiigt hinzu, dass einige (Kunthia-A.) keine Steine 
auf die Bambusrohre des Blasebalgs legen, sondern sie mit Pfiocken befestigen. Beide Autoren 
zahlen 7 Totems auf, die mit denen Risleys und mit einander nichts gemein haben; die von 
Russell genannten sind Gond-Totems. Es gibt also unzweifelhaft starke drtliche Verschieden- 
heiten. Crooke schildert ihren Stammes-panch unter Vorsitz eines erblichen Mahato (das gibt 
es bei meinen Asur nicht) und ihre Exogamie, die nur nach dem Totem fragt (nicht nach den 
drei Graden) und sogar die Tochter des vaterlichen Onkels als Braut erlaubt. Der miitterliche 
Onkel vermittelt die Brautwahl — ein mutterrechtlicher Zug. Der Brautigarn geht zum Dorf 
der Braut, holt sie, die sich im Haus versteckt (,,Rest von Raubehe”), unter das Hochzeitsdach 
mit einem Sal-zweig in der Mitte („Rest von Baumhochzeit”), und das Paar umwandelt den 
Zweig fiinfmal. Dann macht der Brautvater Safran auf die Stirne beider und es wird gefeiert. 

Russell betont, dass der Totemismus nur noch fiir die Exogamieregein wichtig ist. Einer, 
der Gold-Totemclan, vertritt die Rolle des Entsiihners meiner Asur: ein Mann lasst den Ausge- 
stossenen Wasser, in dem ein Stiick Gold liegt, trinken. Vor der Hochzeit findet ein gemein- 
sames Bad des Paares statt. Der Brautigarn schiesst auf Stroh-tier-puppen iiber die Schulter 
der Braut hinweg, und sie gibt ihm nach jedem Schuss Zucker; das ist eine alte Jager-sitte, 
typisch fiir die Gond. 

Tote werden (Crooke) im Djangel verbrannt, die Aschenreste in einen Fluss geworfen. 

Im Monat Aghan (Crooke) ist ein Fest fiir die fiinf Dorfgotter; der Priester opfert je ein 
Huhn und eine Ziege (die von den Asur meiner Gegend nicht geopfert wird). im Monat Pus 
wird fiir die weibliche Stammesgottheit Lohasurdevi eine schwarze Ziege geopfert. Die Ziege 
wird vor dem Opfer verehrt und Wasser auf ihr Haupt gesprengt (Crooke erwahnt aber nicht 
den fiir Chota-Nagpur typischen Zug, dass das Opfertier vor der Tdtung gefiittert wird). Das 
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Phaguafest feiern sie ohne Feuer. Auch die Totengeister werden mit Ziegen und Hiihnern begii- 
tigt. Nach Russell schlachten sie fiir Dulha Deo Ziegen und Huhner, opfern ihm Kokosniisse und 
Keks, und verehren Bura Deo, den Hauptgott der Gond. Lohasur ist nach Russell mannlich, 
der Eisendamon, der in ihren Eisengewinnungsofen wohnt. Er erhalt eine schwarze Henne; 
friiher, sagt man, eine schwarze Kuh. Sie verehren auch ihre Schmiede-instrumente amDasahra- 
und Phagua-fest mit Hiihneropfern. 

Die Frauen werden nach Crooke in der Pubertat tattowiert, um durchs Flimmelstor zu 
Gott eingehen zu kbnnen, und zwar an Armen, Schultern, Nacken, Knien usw. mit Bildern von 
Elefanten, Siva usw. Russell fiihrt Blumen, Skorpione usw. als Muster an und, dass sie dies nur 
als Schmuck betrachten. 

Ihre Eisenarbeit schildern beide Autoren ganz genau wie die meiner Astir ; Russell fiigt hin- 
zu, dass manche auch als wandernde Schmiede mit ihren Geraten in den Dorfern umherziehen; 
er nennt auch eine Unterkaste der Lohar, von denen ebenfalls viele von Gond abstammen. Auch 
im Imperial Gazetteer XIV, 212 wird erwahnt, dass die Agaria das reiche Eisenerz im Jubbul- 
pore Dt. in alter primitiver Weise ausbeuten, wobei 50°o des Eisengehaltes verloren geht, aber 
durch die Verwendung der Holzkohle ein hochwertiges Produkt erreicht wird. Sie erlbsen 2,8 
Rs. pro mound. Shoobert hat die Agaria leider nicht behandelt (351), well ihm das Material fiir 
die Agaria und Agharia nicht gesondert geliefert wurde. 

Die Agaria in Crookes und noch mehr in Russells Gebiet gehoren zweifellos zur Gond-kultur, 
die aber erst vor wenigen Jahrhunderten soweit nordlich gedrungen ist. Ein anderer Teil von 
ihnen steht aber noch den Astir naher. Ihr zweiter Name Senkha ist mir in der Literatur bisher 
unauffindlich. Driver schreibt ihn: Soenka. 

Zu 4) Ober die Thuppoo habe ich nichts in der Literatur gefunden. Man kbnnte meinen, dass 
eine Verwechslung mit dem Totem-namen topo vorliegt, aber 1) hat mein Oraon-iibersetzer 
diesen Namen durchaus unterschiedlich gehort und in obiger Weise buchstabiert, 2) ist der topo- 
clan nicht nur in Kasmar-Turi, sondern auch unter den Bir-Asur in Kujam, Jubhipath und 
Asurtoli iiblich. Pater Julius hatte gehort, dass die Thuppoo-frauen den Ohr-schmuck mit 
Spitze, die Bir-Astir aber ohne Spitze trugen. 

Zu 1-4) Risley fiihrt als Namen der Astir ferner Lohra an, das vielleicht mit Lohar (Schmied) 
zusammenhangt. Driver spricht von Lohara-Asur und jait Asur, die schmelzen und Schmieden, 
Soenka Oder Agaria Asur und Gond Asur, die nur schmelzen. Hahn nennt als Abteilungen der 
Astir: Agoria-, Brijia- Oder Binjhia-, Lohara-, Kol- und Paharia-Asur. Auch Risley nennt die 
letzteren. Roy (5) unterteilt Soika = Agaria, Birjia und jait (gleich meinen Bir-) Asur. 

Von den Astir wollen schliesslich die Barae stammen (Hoffmann 412). Sie leben teils in klei- 
nen Weilern, teils als Einzelfamilien in Mtinda-dbrfern als beamtete Schmiede (410); sie sind in 
Totemclane gespalten wie die Munda(413), nehmen Essen von Oraon (414). Die Astir haben mir 
nichts von ihnen erzahlt. 

ti) D i e Tote m-c lane 

Die endogamen Grtippen der Astir zerfallen in exogame Totemclane. Meine Bir-asur haben 
mir in jener grossen Versammlting in Kujam nicht mehr als 10 Totems aufzahlen kbnnen: 

1) Kirketa — ein Vogel, 2) topo — ein Vogel (vgi. Hallet 75) 3) aint — ein Fisch (in Oraon: 
minch; in Nagpuri: indua; Aal: Hallet) 4) peccha — Eule (kusar in SadrI; ulua in Hindi) 5) 
beng — Frosch 6) barua — wilder Hund (kaya in Oraon, Hallet) 7) titio — ein Vogel 8) lila — 
eine Art Hirsch 9) dirkaya — ein Vogel 10) kacchua-Schildkrbte 
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Die Eule gilt bei den Oraon als Konig der Vogel; dariiber haben sie folgende Geschichte: 
Einst war eine Versammlung aller Vogel, und sie wahlten den schbnen Pfau als Konig. Der eitle 
Pfau ging, sich zu putzen, und brauchte dazu sehr lange Zeit. Das nutzte die Eule; sie ging, ehe 
der Pfau fertig war, in die Versammlung und wurde als Konig anerkannt. Der Pfau kam zu 
spat. Daher hassen alle Vogel die Eule und jagen sie, und sie versteckt sich in den Hbhlen der 
Baume. 

Der wilde Hund, braun, etwa 80 cm. hoch, jagt in Rudeln manchmal sogar durch die Felder 
der Ebene. Er totet selbst Tiger. Kipling schildert ihn in seinem Djangelbuch. 

Der titio ist ein Vogel, der manchmal vor dem schleichenden Tiger warnt. 1-3 waren in 
Lupungpath, 2 auch in Asurtoli, 4 in Bijapath, 5 in Sakuapani, 2, 3, 5, 7, in Jubhipath, 7 auch in 
Kerakair zu belegen; 6, 8, 9, 10 fand ich in meinen Dorfern nicht. In Kerakair haben die Birjia 
titio, besra-Falke und lakra-Tiger (Hallet 75) als Totem, weichen also von den Asur ab. Tiger- 
totem scheint den Gond zu gehoren. 

Risley gibt 22 Namen fiir die Birjia; 13 fiir die Asur: 1) aint-Aal, 2) barua — a wild cat, 3) 
basriar-Bambus, 4) beliar-Bel-frucht, 5) kacchua-SchiIdkrote, 6) kaithawar-Kaitha-frucht, 7) 
kerketa-ein Vogel, 8) mukruar-Spinne, 9)nag-Schlange, 10)rote-Frosch, 1 l)siar-Schakal, 12)tirki- 
ein Vogel, 13) topo-ein Vogel. Meine Totems 1, 2, 3, 5, 6, 10 entsprechen seinen 7, 13, 1, 10, 2, 5. 

Driver verzeichnet: rote, sikta(?), aind, topo, kerketa, tirki, nag, chritri(?) gundri(?) sujur 
(?), ,,etc.” Hahn zahlt auf: Besera, Ind, barea (wilder Hund), horo (Schiidkrbte), bua (Schakal), 
rote, ,,usw.” 

Ober den Ursprung der Totems wusste man mir nichts zu erzahlen; auch bei Oraon sollen 
keine Traditionen mehr nachweisbar sein (Dehon 160). Ober die Bedeutung der Totems konnte 
man nur sagen, dass die Totemgenossen ihr Totemtier nicht toten oder essen durfen. Wenn sie 
es im Walde verendet oder verwundet liegen sehen, fiihlen sie sich bekiimmert. Aber sie bestat- 
ten es nicht und haben keinerlei Riten fiir diese Tiere. Nur in Kerakair erzahlte man mir, dass 
ihre Grosseltern solche Leichen bestatteten, die Eltern schon nicht mehr. Von dem Individual- 
totemismus, den S.C. Roy bei den Birjia festgestellt haben will, habe ich trotz Nachfragen nichts 
gehort. 

In Kerakair war ein Mann, der sein Totem nicht wusste. Seine Eltern waren friih gestorben, 
und danach erst war er nach Kerakair zugewandert. Seine Nachbarn lachten fiber dies Gestand- 
nis; fiihlten aber keinerlei Drang, sich durch Nachfragen bei Verwandten iiber seine Verhaltnisse 
zu erkundigen. Dort stand man auf dem Standpunkt, dass das Totem fiir die Brautwahl be- 
langlos sei; so war fiir sie die Frage nicht wichtig. 

Das Auffallende an diesen Asur-toterns ist, dass sie recht harmlose wilde Tiere sind. Grosses 
gefahrliches Wild kam — wenigstens bei meinen Asur — nicht unter ihnen vor. Ebenso keine 
Haustiere. Aber auch kein Affe oder Schlange, die fiir gondide Kultur bezeichnenden Tiere. Meine 
haben ferner keine Pflanzentotems oder Eisen. Das macht einen sehr diirftigen Eindruck, be- 
zeichnend fiir kleine Sammler. 

Diese Clane haben keine Organisation, keinen panch, keinen Fiihrer, keinen Zusammen- 
halt, keine Feste, keinen gemeinsamen Ahnenkult. Im Dorf sind alle aus eineni oder aus mehreren 
Clanen; das macht ihnen keinen Unterschied. 

10) DER ENTSUHNER, DER STAMMESBEA.MTE 

Es gibt bei den Asur ein Amt, das man als das des einzigen Stammesbeamten bezeichnen 
kann, den Entsiihner (kartaha). Er hat nur eine Funktion: einen aus dem Stamm Verstossenen 
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wieder aufzunehmen, wenn der Ausgestossene es reuig verlangt. Der Entsiihner hat aber keine 
richterliche Funktion; er hat nichts mit der Verstossung und der Festlegung der Busse zu tun, 
iind er hat auch nicht dariiber zu befinden, ob der Ausgestossene seine Busse abgeleistet hat und 
also zur Wiederaufnahme in den Stamm bereit ist. Fr hat nur die Zeremonie der Wiederaufnahme 
zu vollziehen. Fr nimmt damit die hohe Verantwortung vor Sonnengott und Frdinutter auf sich, 
den bisher Unreinen nicht nur mit Worten fiir rein zu erklaren, sondern mit der Tat als einen 
Gereinigten zu behandeln: er nimmt den bisher verbotenen Verkehr mit dem Geachteten wieder 
auf in seiner eigenen Person; er wagt, seine eigene Reinheit durch innige Beriihrung mit der Un- 
reinheit des Ausgestossenen aufs Spiel zu setzen. 

Sein Amt ist erblich. Fr kommt zum Ausgestossenen in einer grossen Versammlung; er 
speist den Verstossenen, und der ihn, das ist der Ritus. 

Zu diesen knappen Grundsatzen (Kujarn) gab man niir folgende Ausfuhrung(Sakuapani): 
Der Fntsiihner nimmt vom Ausgestossenen 5 Rs., wenn er es leisten kann; bei Armen begniigt er 
sich mit 1,4 Rs. Vondiesem Geld nimmt erselber2 Rs.; den Rest verwendet man fiir die Versamni- 
lung der Stammesgenossen : man kauft davon Salz und verteilt es unter die Anwesenden zur 
Frinnerung an den Ausgestossenen und Wiederaufgenommenen. Fleisch — sagte man rationalis- 
tisch — ware ja ein viel hdherer Genuss, aber das wiirde sich nicht lange halten. Munda haben 
dieselbe Sitte, sagte man mir, d.h. der Onkel des Priesters, und auch der Fntsiihner war dabei. 
Fr trug einen englischen Rock (es war ja Winter) Tiber dem um die Hiiften gebundenen Leintuch. 
Fr hatte gerade an diesem Tage einen Verstossenen in einem entfernteren Dorf wieder aufzu- 
nehmen; ich konnte leider nicht mit ihm gehen, da ich an demselben Tage in Sakuapani selber 
das Khervaij-fest sehen wollte. Dieser hohe Herr nahm also an dem wichtigen Fest in seinem Hei- 
matdorf nicht teil. 

Zum Fest der Wiederaufnahme kommen Asur aus vielen Dorfern beim Hause des Ausge- 
stossenen zusammen. Aus ihrer Mitte werden fur diesen Tag 4 pahch gewahlt, die dem Fnt- 
siihner beigegeben werden. Fs wird ein Platz im Gehoft des Ausgestossenen mit Kuhdung-was- 
ser gereinigt; dieser in Wasser geloste Kuhdung bindet den Staub, reinigt den Boden und farbt 
ihn etwas braunlich; der Boden sieht dann aus wie eine Hauswand von getrocknetem Lehm. Fs 
duftet garnicht ubel und soil sogar desinfizierende Wirkung haben. Aber das Wesentliche ist die 
magische Reinheit der Kuh, sicher ein Element von eingedrungenem Hinduismus. Auf diesen 
Platz wird ein Blatttopf mit kaltem Wasser gestellt. Die vier Manner mit dem Fntsiihner kom- 
men; die grosse Menge der anderen drangt sich herum. Der Fntsiihner legt ein Stiick Safran- 
wurzel ins Wasser (Safran ist mit seiner gelben Farbe ein Stellvertreter von Gold und Sonne ; vgl. 
Charpentier in der Festschrift Jacobi, S. 296). Ein weisser Hahn wird gebracht; einige Korner 
Reis werden vor ihm ausgeschiittet, bis er frisst — sofort wird ihm dann der Hals umgedreht und 
der Kopf abgerissen, also weder Beil noch Messer verwendet. Einige Blutstropfen von seinem 
Leib Oder Kopf lasst man ins Wasser fallen — das alles macht der Entsiihner selber Oder irgend 
jemand anders, den er dazu bestimmt hat. Was dann mit dem Hahn weiter geschieht, ist gleich- 
giiltig fur die Zeremonie; er wird von irgend jemand verzehrt. 

Dann erhebt sich der Entsiihner und spricht zum Sonnengott: „Herr, ich bitte dich um 
Verzeihung fiir diesen NN. Ich werde ihn jetzt wieder in den Stamm aufnehrnen und mit ihm es- 
sen.” Er nimmt jetzt oben genanntes Geld, trinkt aus dem Blatttopf und glbt dann dem Aus- 
gestossenen zu trinken. 

Auf dem Platz liegen ferner drei Blatter, sich fast deckend, mit Strohsplittern zusammenge- 
heftet. Auf der rechteii und der linken Blatthalfte liegt je ein Haufchen arua, das ist Reis, der 
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vor dem Enthiilsen nicht gekocht worden ist und der nur fiir rituelle Zwecke verwendet werden 
darf, auch z.B. zum Fiittern der Opfertiere. Der Reis wird fiir den taglichen Gebrauch namlich 
auch vor dem Enthiilsen gekocht : das erspart Arbeit. Auf dem arua liegt wieder je ein Stiickchen 
Safranwurzel. Ahnlich zubereitete Blattplatten verwendet man bei der Hochzeit, wenn man die 
Festgenossen zum Schweineessen einladt. Fine dieser Blatthalften ist fiir den Sonnengott be- 
stimmt, eine fiir die Erdmutter. Nachdem der Ausgestossene getrunken hat, beriihrt er beide 
Blatthalften und verspricht, in Zukunft treu zum Stamm und seinen Sitten zu halten. Der 
Entsiihner halt ihm dann noch eine ermahnende Rede, und die Zeremonie ist beendet. Sie hat 
keinerlei Ahnlichkeit mit Geburtsriten, ist also nicht als Wiedergeburt zu deuten. 

Die Stellung des Entsiihners ist erblich. Nur in Kerakair sagte man, dass er von Fall zu 
Fall gewahlt wird, und zwar kann jeder gewahit werden. Risley (1,137 und Ballet 85) sagt aber 
auch von den Birjia, dass sie erbliche Entsiihner haben. In Sakuapani erlauterte man : der jetzige 
Entsiihner gehbrt dem Frosch-totem an; sollte seine Familie ohne Erben aussterben, wiirde der 
nachste Blutsverwandte seines Totem in Sakuapani nacbfolgen. Gabe es kein Froschtotem im 
Dorf mehr, wiirde man nach den nachsten Verwandten des Totems in anderen Dorfern forschen, 
und aus ibnen wiirden alle Asur-stammesgenossen den neuen Entsiihner wahlen. Also der Frosch- 
totemclan, dem hier auch der Priester angehort, betont seinen aristokratischen Rang. 

In Jubhipath aber bestritt man mit Entschiedenheit, dass Sakuapani den wahren Ent- 
siihner aller Asur beherberge; der dortige Mann sei nur sein Gehilfe (susari); vielmehr sei der 
rechte in Jubhipath! Und dieser gehort auch dem Froschtotem an. 

Sollte der Fall eintreten, dass der Entsiihner selber gegen die Sitte des Stammes verstbsst, 
sodass er selber ausgestossen werden muss, dann wiirde eben jener Gehilfe aus Sakuapani ihn 
wieder aufnehmen, sagte man in Jubhipath. Aber in Sakuapani sagte man: ein Mann eines an- 
deren Totem wiirde fiir diesen Fall zum Entsuhner gewahlt werden. Den Gehilfen erwahnte 
man in Sakuapani uberhaupt nicht. 

Die Nachfolgeregelungerzahlte man mir in Jubhipath mit mehr Einzelheiten als in Sakuapani: 
Man sucht zunachst einen Blutsverwandten, d.h. Totemgenossen im ganzen Asurstamm. Findet 
man keinen, so folgt der Gehilfe, der zwar heutigen Tags aus demselben Totem ist wie der Ent- 
siihner, es aber nicht zu sein braucht. Das Amt des Gehilfen ist ebenfalls erblich. Aber wenn so 
ein Gehilfe zum Entsuhner aufsteigt, dann wird der Gehilfenposten durch jemand neu besetzt, 
der aus irgend einem Totem ausgewahlt wird. 

Diese Wahl geschieht in folgender Weise: der jetzt zum Entsuhner aufgestiegene sendet 
Boten in jedes Dorf (tola), ernennt in jedem Dorf zwei Mann und beruft sie in sein Haus oder 
Dorf zusammen zu einem grossen panch. Von dieser Stammesversammlung wird der neue Ge- 
hilfe gewahlt. Der Entsiihner eroffnet die Versammiung mit einer kurzen Mitteilung, dass der 
Posten des Gehilfen frei sei. Er niacht aber keinen Vorschlag fiir die Wahl. Dann darf jeder 
sprechen. Eine Einstimmigkeit kommt immer zu Stande. Der Gewahlte muss das Amt anneh- 
men. Wenn nur ein Mann der Wahl widerspricht, wird gerade ihm das Amt angeboten! Eine 
hochst merkwiirdige Wahlweise. Wenn dieser Widerspruchsgeist aber das Amt selber nicht 
iibernehmen will, und trotzdem mit der Wahl der iibrigen Stammesgenossen nicht einverstan- 
den ist, wird er kurzerhand aus dem Stamm ausgestossen, und die Einstimmigkeit ist hergestellt. 
Ebenso verfahrt man, wenn zwei Manner widersprechen. Auf die Frage, was geschieht, wenn die 
Versammiung in zwei gleich starke Halften gespalten ist? ist die Antwort zbgernd: eine Partei 
muss gewinnen. Es wird eben solange geredet, bis die Minderheit aufgerieben ist. Und da 
der Entsuhner die Wahlmanner beruft, hat er eine starke Moglichke it, schon dabei fiir die 
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kiinftige Einstimmigkeit in seinem Sinne zu sorgen. Die Wahl muss an einemTage beendet sein. 

Nach dieser Wahl gibt das einladende Dorf ein Fest der iiblichen Art mit viel Reiswein, 
einem Schwein, Oder, wenn es sehr arm ist, nur einem Hahn. Ein Mann bietet dabei in einem 
Nickel-topf dem neu gewahlten Gehilfen Reiswein und auf einem Blattteller gekochtes Fleisch 
an. Damit ist er ernannt. 

Sollte der seltene Fall eintreten, dass der Entsiihner und sein Gehilfe beide gleichzeitig 
ohne Erben sterben, dann beruft ein Mann — wohl der Alteste — aus dem Dorf des verstorbe- 
nen Entsiihners solche Versammlung. 

1st der Sohn eines Entsiihners ganz ohne Verstand, dann tritt ein naher Verwandter an 
seine Stelle. Ist der Sohn nur blind oder taub, korperlich scbwach oder verkrtippelt, so ist das 
kein hinreichender Grund, ihn von der Nachfolge auszuschliessen. Wenn der Entsiihner zu alt 
wird, um sein Amt auszuiiben, tritt sein Sohn schon bei Lebzeiten das Amt an. In diesem Fall 
ernennt die Partei ihn als neuen Entsiihner, die ihn zuerst braucht, d.h. es findet keine Zere- 
monie der Amtsiibernahme statt. 

In Kujam sprach man nur von einem Entsiihner ; man nannte ihn mit Samskrt-terminologie 
geradezu: den sabhapati der jat der Asur, d.h. den Prasidenten der Versammlung des Stammes 
aller Asur. Auch in Sakuapani sprach man nur von einem. In Jubhipath versicherte man mir, dass 
sein Gebiet der ganze path, der Hohenzug bis Lupungpath sei — und darin liegt, dass es auf an- 
deren path andere Entsiihner gehen muss. Das bestatigte man mir ausdriicklich in Asurtoli. Das 
ist bei der Zersplitterung des Stammes ganz verstandlich, aber Naheres konnte ich nicht er- 
fahren; man weiss zu wenig, was jenseits der Nachbardbrfer vor sich geht; und ich konnte 
nur einen kleinen Teil des Gebietes der Asiir bewandern. Auch bei den Oraon gibt es mehrere 
Entsiihner (Dehon 157 ; Hallet 76). 

Es gibt aber bei den Asur keine festen Gemeinschaften mehrerer Dorfer (parha) wie bei 
ihren Nachbarstammen. Gewiss kommen die Schulzen mehrerer Dorfer im Bedarfsfalle zusam- 
men, und gelegentlich kommen die Bewohner mehrerer Asurddrfer zu Festen und Tanzen zusam- 
men; aber dabei gibt es keine Einladungen. Wer von den Nachbarn kommen will, kommt; 
irgendwie weiss ja immer die ganze Gegend, wann und wo ein Fest ist, und dann sagt sich das zu 
Gast kommende Dorf manchmal vorher an. Das ist iiblich — in meinem Gebiet — in den 
grossen Ddrfern Sakuapani und Jubhipath vor allem beim Sarhul- und Khervaij-fest. Der 
Tag des Phagua-festes liegt fest, aber der Tag dieser beiden Feste kann etwas verschoben werden, 
damit man sich gegenseitig besuchen kann. 

Es gibt also nur eine sehr unbestimmte Einheit des Asiir-stammes fiber seinen fraglichen 
vier Gruppen. Es gibt nur sehr zersplitterte Einheiten von Totemclans, iiber viele Dorfer ver- 
streut wohnende Verwandtschaften. Es gibt gelegentliche Feste mehrerer Dorfer. Es gibt Be- 
reiche von Entsiihnern. Die wesentliche Einheit aber — ein echt indischer Zug — ist fiir das Leben 
der Asur ihr Dorf, und zwar ihr tola, friiher die wandernde Horde weniger Familien. Ausserdem 
gibt es heute Gebiete des jeweiligen Zemindars, der Polizei, den politischen District, die Pro- 
vinz, Indien, das Empire, aber das empfindet der Asur bisher nicht. Die erste Wahl der Abge- 
ordneten der Provinzial-parlamente brachte ihnen diese Realitat zum ersten Mai in greifbare 
Nahe, gerade als ich dort war; um was es ging, konnten sie nicht verstehen; kein Propagandist 
kam in ihre eigenen Dorfer, und nur wenige von ihnen hatten das Wahlrecht. Sie wahlten die 
Kongresspartei — die stolzen Hindu, die auf die armen Djangelbewohner mit Hass sehen, der 
nicht nur Verachtung ihrer Schmutzigkeit, sondern das Erbe jahrtausende alter erbitterter 
Feindschaft ausdriickt. 
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Es gibt kein geschlossenes Gebiet der Asur, und sie haben keinen Konig. Aber der Ent- 
siihner ist Betreuer einer Funktion, die man eine kbnigUche nennen kann: er verantwortet vor 
Gott die Reinheit seiner Stammesgenossen. Bei den Munda hat ihr Konig das Amt tibernommen 
(Hallet 67). 

Bei den Oraon ist der Entsiihner President der Versammlung einer Dbrfergruppe (parha); 
er richtet iiber den Ausgestossenen (Dehon 157), er opfert eine weisse Ziege (ib., Hallet 76); 
er isst allein. Die Versammlung wirft Reis uber ihn. Dann gibt er seinerseits ein Fest fiir die Ver- 
sammlung, um sich, den Siindenbock, zu rehabilitieren. Die Kosten (5-15 Rs.) tragt naturlich der 
Ausgestossene (Hallet). Damit vergleiche man z.B. die Kawar in Jashpur (Russell HI, 402), 
bei denen ein Wascher (dhobi) als erster mit deni Ausgestossenen essen muss; mag es auch 
noch so feierlich geschehen, dass man dabei von 5 verschiedenen Tellern isst, so ist dieser 
Mann aus einer der untersten Kasten doch nur ein Siindenbock, ein Blitzableiter der Unreinheit 
des Kawar. 

1 1) DER TAGESLAUF DER ASUR 
a) Tageseinteilung 

Die Asur haben wie ihre Nachbarn keine feste Stundeneinteilung des Tages, keine gleich- 
langen Stunden, kein Mass der Stunden, wie sie auch keine festen Masse fiir die Grbsse des Landes 
haben, oder wie ihnen Gewichte und Hohlmasse fehlen. Trotzdem kbnnen sie die Zeiten des 
Tages ziemlich genau bestimmen, wenn sie sich z.B. verabreden; allzugenau braucht das nicht 
zu sein, denn man ist im Djangel nicht so sparsam mit der Zeit. Die Astir teilen den Tag in 
ihrer Art ein, und diese ist anders als bei den Oraon, wie mein Oraon-Obersetzer versicherte 
(vgl. Hallet 173). 

Sie bezeichnen als Morgen die Zeit nach Sonnenaufgang — das ware um nach un- 
serer Zeit, und zwar ist zwischen Sommer und Winter kein nennenswerter Unterschied. Die 
nachste Zeit ist die des ,,Mittags der Jtinglinge”, etwa von 7 V 2 bis die im Jiinglingshaus 
schlafenden jungen Leute essen friiher als die Alten, sie haben eher Hunger, kbnnen nicht solange 
warten, sagte man mir. Dann folgt die Zeit des ,,Fruhstucks” bis 1 1 Uhr; das ist die Zeit, wenn 
die Kiihe zum Melken ins Dorf getrieben werden. Die ,,Mittagszeit” ist bis 14 Uhr, die Zeit um 
den hbchsten Stand der Sonne herum; das ist nicht etwa Essenszeit, sondern man schlaft, so- 
weit ich beobachtet habe. Dann ,,geht die Sonne niedef”, etwa von 14-16 Uhr am Nachmit- 
tag. Und die nachste Stunde bis 17 Uhr ist die ,,der Papageien”, d.h. die Stunde vor Sonnenun- 
tergang. In der Hitze des Tages lassen sich die Papageien nicht gerne sehen; jetzt kommen sie 
aus dem dunklen Laub hervor und kreischen. Der ,,Sonnenuntergang” ist die anschliessende 
Stunde bis 18 Uhr; um diese Zeit kehren die Kiihe heim ins Dorf. Es folgt der ,, Abend” bis 19 
Uhr und die ,,Abendmahlzeit” bis 22 Uhr — nicht etwa, dass die Abendmahlzeit mit ihren vielen 
Gangen drei Stunden in Anspruch nahme! Nach der tropischen sehr kurzen Dammerung (19 Uhr) 
geht keiner mehr ohne grosse Not aus dem Dorf; man zieht sich in die Hiitten zuruck, isst, be- 
sucht sich, sitzt urns Feuer, schwatzt und fiihlt sich nach des Tages Hitze wohl; man ist ja nicht 
all zu miide von der wenigen Arbeit. Und man geht schlafen. 

Die erste Halfte der Schlafenszeit, die „Nacht” rechnet man bis 2 Uhr. Die Mitternacht 
wurde mir wohl als ein bekannter Zeitpunkt erwahnt, aber nicht betont oder als Zeitrechnungs- 
begriff verwendet. Die nachsten beiden Stunden von 2-4 gelten schon als ,, Morgen”. Um 4 Uhr ist 
dann der ,, erste Hahnenschrei”, um 4^2 der ,,zweite”, um 5 der ,,dritte”, und bVo-b ist die Zeit 
Ruben, Eisenschmiede und Damonen in Indien 7 
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des ,,Sonnenaufgangs”. Vor 6 Uhr steht man nicht auf. Ja, vor 7 Uhr war eigentlich niemand 
bei meiner Hiitte, es sei denn diejenigen, die die ganze Nacht um mein Feuer herum schliefen. 
Diese schliefen allerdings meist nur von 1-6, die iibrige Zeit schwatzten sie, ganz wie bei uns die 
Kinder (oder auch die Manner!), wennsie in die Ferien gehen; so waren auch diese Manner in 
Ferien von ihren Familien und von den raucherigen Hiitten, bei reichlicherem Feuer, als sie 
es sich alleine leisten konnen, und voll Redestoff iiber den Besucher, dessen Absichten sie 
nie verstehen konnten, wenn sie auch jeden Tag wieder vorsichtig danach fragten. 

Die angegebenen Stunden sind natiirlich nur annahernd; die Asur beschrieben meinem 
Oraon-Obersetzer die Zeiten nach dem Stand der Sonne, und der ,,ubersetzte” dies in unsere 
Uhrsprache. Aus dem Stand der Sonne die Zeit zu bestimmen, darin war er sehr geschickt, wie 
alle diese Primitiven; ich versuchte sie bfter, und sie irrten sich selten um mehr als eine Vier- 
telstunde. 

^)die Tagesarbeit 

Diese hbchst natiirliche Tageseinteilung wird durch die Bediirfnisse des Essens und Schlaf- 
ens bestimmt. Es begegnet keine Stunde, die durch eine rituelle Verrichtung bestimmt wiirde; 
wohl wird vor jeder Mahlzeit der Ahnen gedacht und werden ihnen ein paar Reiskorner gespen- 
det. Das geschieht aber so unerregt, wie man auch iiber jedes Getrank vor dem ersten Schluck 
blast als Vorbeugung gegen etwaiges Gift. Sonst nimmt die Religion keine Stunde des Tages 
der Asur in Anspruch. 

Schlafen tut man iibrigens nicht nur in 0-W-richtung, und fiir die Asur gilt nicht, dass es 
eine Bekidigung fiir den Sonnengott ware, die Fiisse dabei nach Osten zu strecken. Solche Vorstel- 
lungen haben Oraon (Pater Edmond in Katkahi). Meine Asur schliefen um mein Feuer herum in 
jeder Richtung, und meine diesbeziiglichen Fragen lachten sie frbhlich aus. 

Das Essen ist nicht imnier zweimal taglich, oft nur einmal — und eine ziemliche Zeit lang 
nur einmal jeden zweiten Tag, wenn namlich die letzten drei Monate vor der Ernte die Hirse 
knapp wird. Das Melken der Kuhe ist auch meist unmoglich; so ist diese Tageseinteilung eine 
,,ideale”. Zum Arbeiten bleibt eigentlich nur die Zeit von 7-10 und allenfalls von 16-18, wenig- 
stens fiir die Manner. Die iibrige Zeit liegt man herum, und sogar diese Tageszeiten kann man bei 
grosster Streckung der Arbeit nicht immer ausfiillen. 

Das bisschen Feldarbeit ist in ein paar Tagen gemacht; nur das Bewachen der Felder 
,,beschaftigt” die Manner einige Wochen Tag und Nacht. Das Huten des Viehs des ganzen 
Dorfes macht ein Bursche; melken tate jeder Mann, wenn es nur was zu melken gabe. Die Eisen- 
arbeit hbrt auf; das bisschen Reparieren und Umschmieden der GerMe ist nur noch fiir den eige- 
nen Bedarf. Die Jagd fallt immer mehr fort. Zum Holzfallen entschliesst sich ein Mann nicht so 
leicht, das iiberlasst er am liebsten der Frau; nur das bisschen Zimmermannswerk, das Basteln 
an den Holzgeraten, das ist seine Arbeit. Beim Schwatzen drehen sie Stricke ; ich sah einmal einen 
Mann zwei schmale Leinenstreifen zu einem breiteren zusammennahen ; dafiir kaufen sie die 
Nadeln; so neumodische Sachen machen sie nicht selber. Der Mann geht schliesslich gerne auf 
die Markte im Tal, um Tbpfe, Salz, Tabak einzukaufen und Schnaps zu trinken. Er wandert im 
Friihjahr gerne zu Verwandten. Untertags triigt er oft sein kleinstes Kind spazieren, um es der 
Mutter abzunehmen — so geht das Leben bin. 

Die Frau hat wohl mehr zu tun als der Mann. Sie hat ihre tagliche Plage mit der Hausarbeit. 
Sie muss das Wasser holen : morgens so um 7 gehen die Frauen in kleinen Gruppen mit dem gros- 
senTonkrug auf dem Kopf zum Brunnen,der oft eine Meile vom Dorf entfernt ist, denn hier auf 
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den Bergen ist Wasser knapp und meist erst am Hang in einer Mulde. Der Kostbarkeit des Was- 
sers entspricht die Sparsamkeit des Badens und Waschens. Die Kleider der Familie werden an- 
geblich von der Hausfrau einmal wochentlich am Brunnen gewaschen. Die ganz kleinen Kinder 
lasst man ganz nackt laufen ; die ,, Kleidung” der Manner ist oft phantastisch dreckig. 

Wo wir gerade bei Toilettenfragen sind: Nagel werden mit dem Messer geschnitten; abge- 
kaute Nagel sah ich nicht. Die Haare werden schon frisiert — oder garnicht. Die Frauen batten 
aber keine Blumen im Haar, sie trugen Federbiischel beim Tanzen. Auf den Markten im Tal gab 
es Barbiere, aber nicht in Jubhipath. Die Manner tragen die Holzkamme selten, die bei den 
Munda sehr haufig sind. 

Die Frauen miissen taglich kochen, dafiir den Reis und die Hirse enthiilsen, Blatter und 
Wurzeln als Zukost sammein und zubereiten, Blatter fiir Teller und Becher sammeln, Brenn- 
holz aus dem Djangel holen, gelegentlich Mehl fiir das fladenartige Brot mahlen. Sie miissen das 
Haus und die Tdpfe putzen, so wenig das auch im Vergleich mit einem deutschen Haushalt sein 
mag. Sie flechten Matten; sie treten den Blasebaig und helfen auf dem Felde beim Ernten. Den 
Pflug riihren sie nicht an, und mit Vieh und Jagd haben sie nichts zu tun, ebensowenig bei 
Festopfern; sie diirfen auch nie Trommel, Tamtam oder Flote spielen oder in den Versarnmlungen 
sitzen. Auch die Frau geht zum Markt, aber sie tragt ihre Fasten nie wie der Mann auf der 
Tragstange, sondern nur auf dem Kopf. Sie tragt ihr Jiingstes stets bei sich, kann sie es dock 
nicht in eine Wiege legen! Ich sah Frauen mit ihrem Kind tanzen, arbeiten und Feste feiern mit 
Singen, Trinken, Schwatzen und gemeinsamem ,,Trinken” der hubbel-bubbel. Die Kleinen schlie- 
fen dabei in ihrem Arm, in jeder Lage, trotz alles Stossens und Schuttelns, eine prachtvolle 
Erziehung ! Dass ein Kind, wie es etwa in der Jugendgeschichte des gottlichen Hirtenhelden Krsna 
erzahlt wird, von der Mutter wahrend der Arbeit irgendwo abgelegt wird, habe ich nie beobachtet. 
Krsna soli ja auch in einer Wiege gelegen haben, die man noch in Gokula bei Mathura zeigt. 

Das Familienleben ist sicher nicht schlecht bei den Astir, und die Frau hat in ihrem Haus 
cine dem Manne recht ebenbiirtige Stelliing, wie sie ja auch bei der Hochzeitszeremonie (im 
Gegensatz zu der der Hindu) dem Manne gleichgestellt wird (wenn sie auch gekauft wird). Dass 
es auch Zauberinnen gibt, wollte man mir nicht zugeben; aber das wird bei den Asur wie bei 
alien Chota-Nagpur-Vdlkern sein (Dehon 143 f., Hallet 79). Der alte Mann wird geehrt und ge- 
achtet; die alte Frau aber wird gefurchtet und gehasst. Das Los der Witwe ist aber trotzdem 
nicht so schlimm bei den Asur wie bei den Hindu. Beim alten Handwerk der Eisengewinnung 
war die Frau als Arbeiterin neben den .Mann gestellt — nicht etwa beim Schmieden, das nur 
dem Manne zukommt. Beim Ackerbau herrscht noch eine alte Vorstellung, dass die Frau, wenn 
sie den Pflug beriihrt, die Fruchtbarkeit der Acker gefahrdet. 

12) DER JAHRESLAUF 
a) Diejahreszeiten 

Wie die Asur keine Stunden des Tages haben, so haben sie auch keine Wochen, keine Sonn- 
tage, keine Monate des Jahres; erst von den Hindu haben sie die Namen der Monate iibernom- 
men. Sie haben anscheinend die Gestirne nur sehr wenig beobachtet (s. u. S. 76). 

Sie beginnen das Jahr mit dem Hindumonat Magh, entsprechend etwa unserem Januar. 
Das ist in Chota-Nagpur der Monat, in dem die Landarbeitervertrage mit den Zemindaren 
(Hallet 159) oder der Knechte mit den Bauern (Dehon 155) abgeschlossen werden. Die Asur 
brauchen keine Knechte, aber sie verdingen sich manchmal als solche. Fiir ihre Eisenarbeit is^ 



52 


BESCHREIBENDER TEIL: DIE ASUR VON HEUTE 


dies kein Jahresanfang, auch nicht fur die Jagd. Landwirtschaftlich sind sie urn diese Zeit, wenn 
die Sonne ihren tiefsten Punkt iiberschritten hat, ungefahr mit der Erntefertig! Das Dreschen 
sollte beendet sein — aber ich sah Sent teilweise noch griin auf den Feldern. 

Bis Marz ist die Arbeit: das Pfliigen; aber der Boden ist so hart, dass in Wirklichkeit wohl 
jede Feldarbeit unmoglich ist. Nur wenn es einnial regnet, und das tat es im Februar eine Woche 
lang kurz vor Beginn der sommerlichen Erwannung, geht man auf die erweichten Felder. Dies 
ist die Zeit der Hochzeiten, und ich sah sie nicht nur bei Astir, sondern auch bei den Oraon auf 
den Bergen und im Tal: die grossen runden Pauken, die nur die Ghamsi selber spielen, drbhnen 
Tag und Nacht iibers Land; eine gute Hochzeit dauert 4-5Tage und Nachte; der Tanz wird kaum 
unterbrochen und auch nicht das Trinken. Ich sah in einem reichen Oraon-haus die dafiir gemie- 
teten Ghainsi-musiker tanzen, mit Federbiischen an den Armen, Schwertern in den Handen. 
Am 4. Tag stampften sie nur noch andeutungsweise den Takt, drehten sich kaum noch, etwas 
in die Knie gebeugt traten sie breitbeinig von einem Fuss auf den anderen, hoben plbtzlich 
erschreckend die Schwerter -und Grossmutter stapfte im Takt mit, mit den Handen fuchtelnd, 
die Augen rot und verglast, ein trauriger Anblick — eindringender Hinduismus. Das gibt es auf 
den Bergen der Asur noch nicht. — Dies ist die Zeit der Desvali- und Lujki-tanze, die bis zum 
Phagua-fest tiblich sind; nach diesem Fest pflegt man andere Tanze zu tanzen. Die Tanze richten 
sich nicht nach den Jahreszeiten, sondern nach den Festen. Die Jahreszeiten werden nicht durch 
die Feste begrenzt. 

Das Phagiia-fest findet im Marz statt; es entspricht dem Holi-fest der Hindu und wird nach 
Hindu-art berechnet. Dies Fest gilt aber nicht als das erste Fest des Jahres: als solches bezeich- 
nete man mir ausdriicklich und ohne, dass ich danach gefragt hatte, das Khervaij-fest, das im 
Nov.-Dez. gefeiert wird, also vor dem Anfang des (heutigen) Jahres und nach dem Anfang des 
Winters. Darin steckt wohl der Rest eines alteren, eigentlichen Asurjahres, das anscheinend drei 
Jahreszeiten hatte, die durch die verschiedenen Arbeiten charakterisiert wurden. Nach dem 
Phagua-fest ist der zeitgemasse Tanz der Dol, und zwar bis der Regen einsetzt. 

Der Sommer ist die Zeit kurz nach dem Phagua-fest bis etwa Ende Juni. Arbeit ist das 
Pfliigen, wenn es moglich ist. Ferner die Eisenarbeit und die Jagd. Mitte Juni sat man, Oder 
wenn moglich, friiher; zuerst Hirse. Im April wird das Sarhul-fest gefeiert, und dann tanzt man 
Dol, Tunta und Jadura. 

Die Regenzeit geht von Ende Juni bis Ende Oktober, obgleich der Regen an sich schon im 
September aufhbrt. Man sat bis Mitte Juli. Im Juli feiert man das Hariari-fest; es folgen als 
Tanze: Karam und Desvali. Im Anfang Oktober wird das Navakhani-fest gefeiert, und die 
Ernte beginnt oft schon im August. 

Der Winter beginnt Ende Oktober und endet mit dem Sommer. Es gibt ein Kartik-fest; 
man erntet; man tanzt Domkaich, mundari Lujki. Im November-Dezember feiert man das 
Khervaij-fest und tanzt Matha, Lujki, Domkaich. 

Dies ist das Schema eines Jahresablaufs, wie wir es in Jubhipath muhsam erarbeiteten; 
andere Gesichtspunkte oder Materialien fielen den Asur dabei nicht ein. Die Lebensjahre des 
Einzelnen werden nicht richtig gezahlt. 

Driver nennt als Feste des Jahresablaufs: 1) Magh-parab im Jan., ohne Schilderung der 
Riten oder des Sinnes, 2) Phagua im Februar, bei dem ein Huhn der Andhariya Devata (the 
Earth God) so geopfert wird, dass sein Kopf auf einem Ambos zerschlagen wird, damit die 
Funken beim Schmieden die Asur nicht verletzen. 3) Hariyari im Mai: ein Huhn wird fur die 
Eltern geopfert. 4) Daliya, das soil zugleich der Name des Gottes des Festes sein, im Juni. 5) Sen- 
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ra, das Jagdfest, im Juni. 6) Karam im August. 7) Sohrai im Okt. Ferner ein Ziegenopfer fiir 
den Berggott Borpahari bonga und ein gesprenkeltes Huhn fiir Pandra Devatam, die Sonne, 
konnen jede Jahreszeit geopfert werden. Alle diese Opfer vollzieht der Hausvater, Der Priester 
t''itt nur bei zwei Opfern in Funktion; 8) Sarhul im Mai und 9) Khaniyari, dem Herbstfest, im 
Nov. Diese Beschreibung gilt also fiir die Asur in Palamau vor etwa 70 Jahren. 

b) Die Feste der grossen Opfer 
1) Das Khervaij-fest 

Als das erste Fest des Jahres gilt das Khervaij-fest, das am 12. Tag nach dem Neumond des 
Pus-Dezember gefeiert wird. Das Datum kann aber um einige Tage verschoben werden, um den 
Asur verschiedener Dorfer Gelegenheit zu geben, sich bei diesem Fest gegenseitig zu besuchen. 
Um diese Zeit soli die Ernte so ziemlich beendet sein; und der zweite Name des Festes: arua- 
manana deutet an, dass der Dorfpriester vor diesem Fest arua, d. b. ungekocht enthiilsten Reis 
nicht benutzen darf ; usna, d. h. erst gekocht, dann enthiilster Reis, ist ihm dagegen erlaubt ; arua 
ist fiir alle Opferzeremonien vorgeschrieben, usna ist fiir den taglichen Gebrauch. Auf Nachfrage 
versicherte man mir in Lupungpath, dass man nicht die Sitte hat, eine Handvoll Frucht auf dem 
Felde stehen zu lassen fiir ein solches Erntedankfest, wie es die Oraon tun (Roy, Or. 441 f.). Die 
Asur sind eben keine Bauern. In Sakuapani finden die drei grossen Feste Khervaij, Sarhul und 
Hariari stets am Dienstag statt. 

Ich hatte das Gliick, dieses Fest in Sakuapani erleben und photographieren zu konnen; 
dort war namlich im letzten Herbst der Priester gestorben und daher das Fest verschoben worden, 
was dem Dorf inzwischen keinen magischen Schaden gebracht hat (s. Abb. 13 — 19). 

Der Dorfpriester und seine Frau und der Zauberpriester batten seit dem Vorabend ge- 
fastet und morgens keine Zahne geputzt. Der Vormittag verlief ohne Festlichkeiten. Ich sass auf 
dem Platz vor dem Hause des Priesters, und die Manner, vor allem der Onkel des Priesters, 
gaben mir eine Schilderung der komnienden Zeremonien. So konnte ich nachher ihre Zuverlas- 
sigkeit prufen und war mit dem Ergebnis recht zufrieden. Das Wesentliche im Verlauf erzahlen 
sie, aber viele Einzelheiten vergessen sie, und eine anschauliche Vorstellung eines solchen Opfer- 
und Fest-tages kann man nur durch Schilderung nicht gewinnen. Erstaunlich war ihre Offen- 
heit: sie machten mich ofters auf Zeremonien aufmerksam, damit mir und meiner Leica nichts 
entginge! Die Manner sind eben nicht ernsthaft an dem Kult beteiligt; der Priester arbeitet, 
und die iibrigen Manner sind nur dabei, als eine Art Zuschauer garnicht so sehr von mir verschie- 
en; die diirfen alle kommen, tun es aber nicht. Ich zahlte etwa 20 Manner, was etwa die Halfte 
des Dorfes ausmacht. Eswaren dabei auch Manner aus zwei anderen tolas, und sogar ein Oraon. 
Manner des dritten tola wurden erwartet; das ganze Dorf hat 5 tola. Finer hatte seinen kleinen 
Knaben bei sich. Frauen sind natiirlich nicht dabei. 

So um 12 Uhr begann der Geisterbeschwbrer im Haus des Dorfpriesters mit seiner Tatigkeit. 
Dies Flaus besteht aus drei Gebauden, die drei Seiten eines kleinen rechteckigen Hofes umschlies- 
sen. In dem kleinen Fliigel der einen Schmalseite war ein Feuer auf dem Erdboden in einem leeren 
Raum entfacht; bei der Fensterlosigkeit war es mir leider unmdglich zu photographieren. Der 
devair hockte vor dem Feuer; sonst waren nur noch zwei Manner des Dorfes, mein Dolmetsch 
und ich dabei. Eine Trommel, ein Tamtam, eine Leimrute hingen an der Wand. Die Tiir blieb 
often. Es war ein Schlafraum. 
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Der devair ladt alle Cotter und den Sonnengott als hdchsten ein, um sie zum Dorfpriester 
zu bringen. Er haltmit der linken Hand eine Worfel, in der etwas roher Reis ist. Mit der rechten 
Hand reibt und riihrt er diesen Reis und singt dazu eine freie Melodie, wahrend die Tanzlieder 
der Asur einen festen Takt haben. Er rezitiert in schnellen, halbgefliisterten, hastig ausgestosse- 
nen Satzen die Namen der Geister. Er schlagt erregt mehrfach auf den Reis, er schiittelt die 
Worfel schneller. So raschelt der Reis Minute um Minute zu seinem Singsang. 

Nach dieser Einleitung beginnt die Haupthandlung: die Geister sind schon in der Nahe, 
freuen sich schon auf die Teilnahme am Opfer; aber sie sind unstet. Man will ihrer gewiss 
werden. 

Der Zauberer nimmt zwel Baumwollfaden, rollt sie zwischen den Handen und auf dem 
Oberschenkel und taucht sie in ein Ollampchen, eine einfache Tonschale von 5 cm. Durchmesser 
mit einer kleinen Ausbuchtung am Rand fiir den Docht. Er ziindet den einen Flicken-Docht am 
Herdfeuer an, legt ilin in die Lampe, ziindet den zweiten Docht am ersten an, ganz langsam, 
wiederholt durch die Flamme streichend, und halt ihn mit der linken Hand vor sich. Wieder 
fliistert er seine Spriiche, seine beschworenden Einladungen an die Geister; da kommt der erste 
Geist in die Flamme! Ein gewisses Tanzen der Flamme zeigt die Anwesenheit des Geistes an. 
Der Zauberer halt zwischen seinen Zehen Blatt-diiten, gerollt aus dem Sal-blatt; eine solche 
Diite stiilpt er plbtzlich iiber die Flamme, sie erlischt, aber der Geist ist in der Diite gefangen. 
Sie wird zugebunden und in die Worfel gelegt. So werden alle Geister der Reihe nach gefangen. 

Etwa um 2 Uhr beginnt das eigentliche Opferfest im Opferhain (sarna), einem Stiickchen 
Djangel, 10 Minuten vorn Dorf entfernt. Kein einziger schbner alter Baum steht hier mehr. Auf 
einem kleinen freien Platz saubert der Priester eine Stelle von Gras und Unkraut und macht mit 
Reismehlbrei eine Kreislinie von 0,5 m. Durchmesser. Sein Gehilfe hockt neben ihm mit einem 
Sack, in dem Hiihner (Kiicken) mit gefesselten Beinchen zappeln. 

Zunachst wird ein wtisser Hahn fiir den Sonnengott, den hdchsten Herren, geopfert. Der 
Priester lost ihm die Fiisse, lasst ihn, ihn mit der Hand streichelnd, ein paar Kdrner Reis vom 
Boden aufpicken und fressen und schneidet ihm mit einem langen gewdhnlichen Messer den 
Kopf ab. Er lasst aus dem noch zuckenden Leib ein paar Tropfen Blut auf den Reismehlkreis 
tropfen und legt den kleinen Kdrper daneben. Es folgt ein schwarzes Huhn (oder Hahn) fiir die 
Erdmutter. Als drittes wird dem Geist des Haines (sarnakhunt) ein gleiches Tier geopfert, als 
viertes ein roter Hahn fiir Path-den Geist des Berges. Fiinftens ein schwarzes Huhn fiir Maha- 
dhanya, die Gottheit, die reiche Opfer wiinscht, deren besondere Funktion oder Herrschaftsbe- 
reich man mir aber nicht erklaren konnte. So liegen jetzt 5 Opfer um den Kreis herum. Ferner 
werden im folgenden Fest noch drei Gottheiten verehrt; Duariya, Oraenda und Besna. Fiir sie 
soli ein gesprenkeltes Kiicken geopfert werden, sagte man mir am Vormittag, aber am Nach- 
mittag bekamen sie keines. Warum, das konnte man mir nicht erklaren (s. Abb. 13). 

Nach dem Essen das Trinken: fiir alle 8 Gottheiten wird je ein Blattbecher hingestellt auf 
den Reismehlkreis, und in jeden wird etwas Reiswein geopfert. Der Reiswein ist in grossen 
Tontopfen; man stopft ihnen Stroh in den Hals und giesst dadurch wie durch ein Sieb in einen 
kleinen Messingtopf, aus dem dann in die Blattbecher. Dazu spricht der Priester ein Gebet: er 
bittet die Ahnen und Geister um Schutz fiir das Dorf, fiir Menschen, Vieh und Feldfrucht. Dabei 
lasst er aus einem Blattbecher langsam etwas Reiswein zu Boden fliessen. Fiir das Urahnenpaar: 
Arhabuda und seine Frau Dhingni Asurain werden zwei Kiicken geopfert, aber nicht auf den 
Reismehlkreis, sondern in die Worfel gelegt, die der Priester links neben sich liegen hat mit dem 
Reis, von dem die Hiihner gefuttert werden; dies gilt als besondere Bevorzugung der Ahnen. Sie 
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erhalten auch Reiswein. Wenn die Geister erziirnt sind, sollen die Ahnen sie besanftigen, sagte 
man mir dazu. 

Etwa 10 m. abseits von dieser Gruppe hockte sich der devair wahrenddessen mit zwei 
Mannern nieder. Er machte zunachst ein Loch, wenige Zentimeter tief, in die Erde und sauberte 
sich einen Platz, wie es der Priester getan hatte, ohne aber einen Reismehlkreis zu machen. In 
das Loch begrub er die in den Blattbechern gefangenen Gottheiten. Dann fiitterte und opferte 
auch er Kiicken wie der Priester, nur verwendete er dafur ein kleines Beil, kein Messer wie 
jener. Wenn ein Kiicken nicht fressen wollte, wenn auch zureden und streicheln nicht half, liess 
ein anderer Kbrner vor ihm niederfallen, genau wie es auch unsere Bauerinnen machen, wenn die 
Kiicken mit Reis aufzuziehen genotigt sind. Hilft auch das nicht, wird es in den Sack gesteckt 
und ein anderes herausgeholt (s. Abb. 14). 

Jetzt kommt der Dorfpriester zum devair. Neben dessen Opferplatz liegt im Gras ein 
Stein, etwa 50 x 40 x 15 cm., unbearbeitet. Ein Gehilfe liiftet ihn auf der einen Seite. Unter 
ihn streut der Priester einige Reiskdrner, und der devair halt ein Hiihnchen hin und lasst es 
fressen. Plotzlich lasst der Gehilfe den Stein los, und der zerquetscht das Tierchen. Der Stein ist 
der Tiger-geist, bagbhut. Jedes Jahr verlangt er sein Opfer. Der Tiger totet Mensch und Tier 
ohne Waffen, daher wird sein Opfer ohne Instrument dargebracht, sagt man. Dieser Stein 
darf nur an diesem Festtag zu diesem Zweck bewegt werden; wiirde jemand ihn sonst bewegen, 
kame derTiger iibers Dorf ! Bewegt jemand den Stein aus Versehen, so muss das Opfer schleunigst 
wiederholt werden (s. Abb. 15). 

Die ganze herumsitzende Versammlung der Manner beginnt reihum einen Blattbecher 
Reiswein zu trinken. Der devair ist mit seinen Kiicken noch lange nicht fertig. Der Priester 
spendet weiter Reiswein, und es stbrt ihn nicht, dass einige Blattbecher der Gottheiten vom 
Winde fortgeweht sind. Eine Spende erklart mir der Onkel als persbnliche Spende des Priesters 
an den Urahn. Der Gehilfe (suari) bringt Wasser vom Dorfbrunnen zum Verdiinnen des Reis- 
weins; zwei Topfe tragt er an der Stange. 

Der devair opfert jetzt Reiswein, murmelt Spriiche dazu. Ein weisshaariger Alter stimmt 
ein Lied an in SSdri-sprache: ,,Welchen Tag opfert der Priester? Pflanze die Flagge der Palme 
in die Mitte des Weges! — Am Dienstag opfert der Priester. Stelle die Palmfiagge in die Mitte 
des Weges!” Die zugehorige Melodie gibt es auch unter Oraon, sagt mein Ubersetzer. Einige 
Manner singen mit, vor allem den Refrain, ein hoch und laut einsetzendes und abflauendes: rrrrr. 

Jetzt ist der devair fertig, geht ein paar Schritte abseits und putzt sich seine Zahne, wohl 
als Andeutung, dass das Fasten jetzt beendet ist. Der Priester hat das noch nicht einmal getan, 
aber er trinkt schon. Der devair geht dann umher und begriisst jeden Einzelnen unter Ver- 
neigung, setzt sich wieder nieder, spendet und trinkt. Einige Kiicken sind noch als Reserve im 
Sack. Ich zahlte sieben grosse Topfe Reiswein; jeder zu 10 1. etwa. 

Es folgt wieder ein Gesang: ,,Der Hunger dieses Jahres greift unsere Herzen an! Hirse und 
Siliari-blatter sind sehr schmackhaft!”, d. h. in guten Jahren riihren wir sie nicht an! Das soli 
wohl den Geistern andeuten: moge es uns im kommenden Jahre besser gehen. Ihr habt keinen 
Grund, gegen uns auf Grund unserer diesjahrigen Ernte neidisch zu sein! Grbssere Opfer konnen 
wir uns dieses Jahr nicht leisten. 

Damit ist dieser ersteTeil erledigt. Aus dem Dorf kommen mit der Dorffahne und unter 
dem Drohnen derTrommeln die Jiinglinge, Frauen und Kinder, und es beginnt auf dem freien 
Feld dicht neben dem Hain der Tanz, Karam und Desvali, stundenlang, ohne Ermiidung, bis 
die Sonne sinkt, wahrend die Manner trinken (s. Abb. 16). 
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In cler kurzen Dammerung geschieht der letzte rituelle Akt. Der Priester hockt ungefahr bei 
dem Tigerstein nieder. Mann ftir Mann tritt hinter ihn; jeder legt ihm, sich vorbeugend, sein 
Kleid iiber den Kopf, sodass sein Gesicht verdeckt wird. Der Priester fasst eine Handvoll Reis 
aus der Worfel und wirft sie iiber seinen Kopf zuriick dem Manne in sein Gewand. Der knotet 
die Kbrner sorgfMtig in einen Zipfel seines Kleides, um sie als geweihte Frucht unter sein Saatgut 
zu mischen. Jeder geht dann herum und begriisst die Manner der Versammlung (s. Abb. 17). 

Dann wird der Priester, auf der linken Schulter eines starken Mennes reitend, ins Dorf ge- 
tragen. Er ist jetzt zu heilig, um den Boden zu beriihren. In der Hindu-mythologie wird Kubera, 
der Gott des Reichtums, und Nirrti, der des Schicksals, als auf einem Manne reitend gedacht, 
letzterer auf der rechten Schulter (Rao II, pi. CL IV). Sollte das mit dieser Sitte der Primitiven 
zusammenhangen? (s. Abb. 18). 

Dem Priester folgt die Jugend mit Gesang und Tanz bis vor sein Haus. Dort wartet schon 
die Frau des Priesters und wascht den Mannern die Fiisse erst mit 01, dann mit Wasser. Auf dem 
Dorfplatz vor dem Haus des Priesters wird weiter getanzt ; die Dorffahne wird am Dach des Pries- 
terhauses befestigt, also diesmal nicht wie sonst in die Mitte der Tanzenden gepflanzt. Der 
Tanz wird recht erregt. Finer walzt sich epileptisch am Boden; die andren werfen lachend mit 
den Fiissen Staub auf seinen Kopf, bis er wieder aufspringt und wild mit den Handen fuchtelnd 
sich unter die trommelnden, singenden und springenden Manner und Jiinglinge mischt. Das 
wiederholte sich mehrmals (s. Abb. 19). 

Allmahlich brockelt der Tanz ab, dieser und jener geht nach Hause. Die Kuhe kommen 
heim. Es wird still. Die Familien sammeln sich zum Essen. Es ist dunkel. Nach einer Stunde er- 
tont aus einer Strasse wieder eineTrommel, und in kurzer Zeit ist der Tanz wieder im Gauge. Der 
Mond ist aufgegangen. Geisterhaft ist der Tanz in den weissen Gewandern — es ist recht kiihl ! — 
mit dem gleichmassigen Stapfen, der sich verbeugenden Reihe der Frauen, dem immer wieder- 
holten drei- und vier-Viertel-takt der Trommeln und dem schrillen Tamtam. So geht es stunden- 
lang im Kreise, vorwarts und ruckwarts. Einige sitzen mit mir urns Feuer am Rande des Platzes; 
meist schweigen sie. Einer erganzt; die Kucken hatten sie eigentlich im Hain essen sollen, nur 
die Manner, denn die Frauen konnen das Fleisch nicht vertragen. Aber sie haben sich vor mir 
geniert. Nur die zwei in der Worfel fiir die Ahnen geopferten Kucken nimmt der Priester fiir 
sich und seine Familie mit nach Hause. Und; ,,fruher” haben die Manner und Frauen in einer 
Reihe getanzt; heute tanzen die Frauen allein, und die Manner trommeln nur, aber das hangt 
nicht etwa mit dem Christentum der Nachbarn zusammen. 

Ein anderer erzahlt eine kleine Asur-geschichte, die man in jedem Dorf horen kann; sonst 
wissen sie nichts. Die Gesellschaft wechselt, man besucht sich gegenseitig und trinkt. Von feme 
hort man Trommeln; es heisst, dass von zwei anderen Dorfen nachtlicher Besuch kommt. Die 
einen von ihnen haben es sich an der Dorfgrenze bequem gemacht und trinken; der Priester 
geht hin, besorgt, sie mochten sein Stroh, das dort auf einem Pfahlbau-schober liegt, zum lagern 
verwenden. Bis 1 Uhr nachts ist der Besuch immer noch nicht gekommen. Der Tanz geht, mehr- 
fach abflauend und wieder belebt bis zum Morgen. 

In Kujam gab man mir noch an, dass der Priester nach einem ,,Bad” alleine im Namen des 
Dorfes in seinem Haus ein besonderes Brot, eine Art Mehlbrei von neuem Reis, der, mit Blat- 
tern bedeckt, in Wasser gekocht wird, opfert. 
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II) Das Phagua-fest 

Das nachste Fest des Jahres ist Phagua, am Vollmond des Phagun (Februar-Marz); es ent- 
spricht dem Holi-fest der Hindu, das ich am 27. Marz in Jubbulpur sab: aber die Asur erzahlten 
mir nichts davon, dass sie sich etwa wie die Hindu auf offener Strasse mit bunt gefarbtem Was- 
ser von oben bis unten bespritzen — gerne mit Flit-spritzen — , jener ausgelassenen Sitte, die 
den Menschen sozusagen die Friihlingsfarben der bliihenden Natur anzaubert. 

Das Fest bedarf einer langen Vorbereitung. Mehrere Tage vorher finden Jagden statt, und 
die Beute wird gesammelt. Am Vorabend nimmt man einen Zweig eines Sembar-baumes: der 
ist dornig, hat Blatter wie eine Kastanie und schone rote Blumen; sein Holz wird nicht ge- 
braucht. Man pflanzt den Zweig an eine bestimmte Stelle ausserhalb des Dorfes und bedeckt 
ihn mit trockenem Gras. 

Einer der Jiinglinge, der Bewohner des Jiinglingshauses, fiihrt folgenden Ritus aus: er setzt 
sich mit einem weissen und einem schwarzen Kiicken (s.o. Sonnengott und Erdmutter) vor den 
Zweig und ruft die Gottheit der Jager um Jagderfolg an. Einen Namen dieser Gottheit nannte 
man mir trotz ausdriicklichem Fragen nicht — das ist so wie bei der Sikria-deota der Birhor. 
Der Jiingling fiittert dann die Kucken mit arua-Reis, erwiirgt sie, ohne ein Messer zu benutzen, 
und wirft sie unter den Zweig, der darauf angeziindet wird. Die Dorfbewohner sind um das 
Feuer herum,werfen Steine hinein und rufen: ,,A11 unser Elend moge ins Feuer gehen!” Dann 
gehen sie nach Hause, der Jiingling als letzter. Er wartet, bis das Feuer erloschen ist und zer- 
schneidet dann den Rest des Zweiges mit der Kriegs-Axt. Nur Manner und Knaben diirfen 
dabei sein und auf das Feuer achten; Frauen sehen von Weitem zu. 

Vor Mitternacht geht jeder Hausvater in sein Haus und vollzieht ein Opfer von arua-Reis, 
einem roten Hahn und Brot. Und zwar wird zunachst Brot geopfert, dann der Hahn mit dem 
auf einem Blatt liegenden Reis gefiittert unter Spriichen des Inhaltes: ,,Ich opfere Euch; helft 
mir spater”. Der Hahn wird durch einen Schlag mit der Faust auf den Kopf getotet. Sein Blut 
lasst man iiber drei Gottheiten tropfen; das sind drei Stellen auf dem Boden, die durch nichts 
besonders gekennzeichnet sind, aber drei Gottheiten nicht etwa darstellen, sondern sind, 
namlich 1) BarpahSri, eine mannliche Gottheit, 2) Arhabuda und 3) Dhingni Asurain. Dies 
Urahnenpaar hat als erstes in dieser Weise dem BarpahSri geopfert; das ergab sich nach langem 
schwierigem Verhandeln. Mit diesem Ritus und mit der Hilfe dieser drei Gottheiten wird die 
Eisenarbeit des Dorfes geschiitzt. Deshalb werden auch die Schmiede-instrumente dazu gelegt 
(Roy 5, 150). Der Hahn wird gegessen und Reiswein getrunken; ein paar Tropfen werden fiir 
alle drei gespendet. Dann folgt Schmaus und Tanz, und zwar, sagte man mir in Kujam, ohne 
Trommeln. 

Der Bhuimhar-Priester in Asurtoli erklarte mir, dass die Jagd am Anfang des Phagun be- 
ginnt. Vorher opfert jeder Hausvater fiir Candi, und ebenso am Phagua-festtag, und zwar in 
seinem Haus mit kleiner Spende Reiswein oder Milch oder sindur oder einem Kucken, ohne dass 
der Dorfpriester in Aktion tritt. Ausserdem wird — wie beim Navakhani — in jedem Haus den 
Ahnen geopfert, d.h. ,, Arhabuda”, worin auch alle weiblichen Ahnen einbegriffen sind, aber 
nicht fiir Barpahari. 

In Kerakair versteht man unter Arhabuda ebenfalls ,,alle Ahnen”, der Name Dhingni Asu- 
raln ist hier unbekannt ; und da ist das Phagua-opfer folgendes : Der Hausvater kocht in einem neu- 
en Topf arua-Reis, lasst eine Spende davon in 4 Blatttbpfe fallen und zwar: zwei Topfe fiir das 
Grosselternpaar, zwei Topfe fiir die verstorbenen Eltern; und ebenso Reiswein in vier andere 
Ruben, Eisenschmiede und Damonen in Indien 8 
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Blattbecher. Dazu wird ein Kiicken getdtet, und sein Blut lasst man auf den Boden fliessen fur 
die Grosseltern; ein weiteres fur die Eltern. Dies Opfer wird in der Weise ausgefiihrt, dass man 
den Kopf des Kiickens auf dem Bodem mit der Faust zerschlagt. 

III) Sarhul 

Das Sarhul-fest wird im April, und zwar 4-5 Tage nach dem Vollmond oder 8-9 Tage nach 
dem Neumond gefeiert. Den Grund dafiir, warum man das Fest in derartig verschiedener Weise 
festlegen kann, konnte ich nicht erfahren. 

Der Ritus besteht darin, dass der Dorfpriester im Sarhul-hain eine Opferung ahnlich dem 
Khervaij-fest vollzieht, nur diesmal fiir zwei Gottheiten, die die Schiitzer des Dorfes sind, d.h. 
die khunt-bhut: Duariya, den Geist des Dorfeinganges, und Path, den Geist der Berges. 

Der Priester fastet seit dem Vorabend; nur Wasser ist ihm erlaubt. Morgens nimmt er ein 
Bad und zieht reine Kleider an. Das Bad besteht aber nur in einer Abwaschung mit einem 
Krug Wasser; Teiche, wie sie Brahmanen fiir ihre rituellen Bader brauchen, gibt es hier nicht. 
Entsprechend ist es mit den „reinen Kleidern”: Extrakleider hat er nicht, spirit sie also vermut- 
lich beim ,,baden” mit aus. 

Das Opfer soli am Vormittag stattfinden. Der Priester wahlt sich aus dem Stamm, aber 
beliebigem Totem, einen Opfergehilfen und Diener aus fiir diesen Tag. Die Manner des Dorfes 
folgen ihm. Von jedem Haus sammeln sie etwas Reis als gemeinsames Opfer des ganzen Dorfes. 
Die Einzelnen geben ferner ein Kiicken, bis 6-7 Oder mehr beisammen sind; ihre Farbe ist belie- 
big. Sie gehen zum Hain, fiittern die Opfertiere, und der Opfergehilfe schneidet ihnen mit dem 
Messer die Kdpfe ab. Der Diener, dessen Aufgabe ist, Wasser zu holen, lasst ein paarBlutstropfen 
aus den Kiickenleibern ,,auf die Gottheiten”, auf die Stellen des Bodens fallen, die die Gottheiten 
sind. Der Dorfpriester sitzt nur als der eigentliche Opferer daneben. Ein Topf Reiswein ist im 
Haus des Priesters bereitet worden; daraus opfert er ein paar Tropfen. 

Diese Schilderung aus Kujam weicht von dem angeblich gleichen Ritus des Khervaij, wie ich 
es in Sakuapani sah, ziemlich ab. Der Priester spielt hier nur die Rolle des wissenden, nicht han- 
delnden Opferers: das erinnert an die Rolle des brahman-Priesters im alten vedischen Ritual; er 
hat dort nur eventuelle Fehler in Wort, Gesang oder Handlung durch Murmeln von Spriichen 
magisch gut zu machen. — Die Zahl der Kiicken ( 6-7) braucht nicht zu bedeuten, dass man mehr 
als zwei opfert; die andcen sind Reserve. Es kann aber auch sein, dass man die parallele Op- 
ferung des Geister-devair vergessen, als selbstverstandlich mir nicht erwahnt hat. Auch das 
Opfer fiir den Tiger-geist fehlt ! Die in Sakuapani vor der Opferung mir gegebene Schilderung war 
genauer. Ich konnte nicht noch einrnal nach Kujam zuriickgehen, um wegen dieser Unterschiede 
dort nachzufragen. 

Vor dem Sarhul darf der Dorfpriester keine neuen Blatter essen, die doch einen wesentlichen 
Bestandteil der Nahrung der Asur ausmachen. 

Bei dem Opfer werden Spruche des Inhalts gebetet: ,,Schutzt uns und unser Vieh, ihr 
Geister. Erlaubt uns, diese Blatter zu essen.” Im Hain wird dann Reiswein getrunken, den jedes 
Haus bereitet hat; es wird dort geschmaust und getanzt, den ganzen Tag. Abends wird in jedem 
Haus weiter gefeiert und die ganze Nacht getanzt. 

IV) Haridri 

In der Regenzeit, im SWan, am 8.- 10. Tag nach dem Neumond wird Hariari gefeiert. Der Ritus 
ist angeblich wieder derselbe wie beim Khervaij und Sarhul. Der Dorfpriester opfert auf einem 
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bestimmten Platz, der mir in Kujam als akra bezeichnet wurde; man fiigte aber hinzu, dass 
dies nicht der Tanzplatz sei, der bei Munda diesen Namen tragt. Er liegt ausserhalb des Dorfes, 
ist aber kein Hain. 

Der Priester fastet seit dem Vorabend, morgens zwischen 8 und 9 Uhr findet die Opferung 
statt, und zwar fiir „alle” Gottheiten; jedes Haus gibt ein Huhn und arua-Reis. Dies Fest gilt 
vielen neuen essbaren Slattern des Djangels dieser Jahreszeit. Man bittet, wie auch sonst, um 
Sicherheit des Dorfes und Gesundheit in der Regenzeit. Man sammelt Reiswein und feiert auf 
dem Opferplatz bis zum Abend. Aber die Dorfleute kommen erst nach dem Fruhstiick bin, das 
der Priester fastend iiberspringt. Von jetzt an erst darf der Dorfpriester diese Blatter essen. 
Man schmaust besonders mit Brot. Man tanzt nicht. 

V) Nayakhdni 

Das letzte allgemeine Fest ist Nayakhani, im Sept.-Okt. am Beginn der Ernte. Die armen 
Asur haben ja keine Vorrate; gleich beim Beginn der sehnlich erwarteten Ernte miissen sie dieses 
Fest feiern, um die neue Frucht geniessen zu diirfen. Der Priester opfert in seineni Haus und jeder 
Hausvater in dem seinen. Ein rotliches Hulm und Reiswein werden fiir Barpahari und das Urah- 
nenpaar geopfert wie beim Phagtia. Dazu isst man chura, fein gestampften Reis, gequollen, aber 
nicht gekocht, und zwar von der neuen Ernte; dazu Rohzucker (ghur) mit Reisw'ein; und das 
Dorf schlachtet gemeinsam ein Schwein. Viel Tanz. 

VI) Sohrai 

Im K&rtik (November) wird da, wo man eine grossere Herde Vieh hat, das Viehfest gefeiert. 
Ein Opfer findet nicht statt. Aber dem Vieh werden die Horner geolt, und es wird mit (ein wenig) 
gekochtem Reis und urid gefiittert. 

VH) Cliapar 

Im Winter, nach dem Sohrai, ist das Fest der Kuhhirten, wenn es eine besondere Hirten- 
familie im Dorf gibt, d.h. wenn eine Familie mit der Betreuung des Dorfviehes beauftragt ist. 
Dann bekommt der Hirt bei dieseni Fest Reiswein in jedem Haus; ergeht langsam, einen ganzen 
Tag lang, herum und trinkt, was er nur kann ! An dieseniTage erhalt er auch seine Bezahlung: fiir 
ein Paar Rinder erhalt er einen Zentner Reis. Opfer finden nicht statt. 

VI 11) Karam 

Die Asur feiern im Allgemeinen das Karam-fest nicht, ebensowenig Dasahra. Nur in Kera- 
kair sagte man mir, dass man ein Fest im Dez. — Jan. feiert, an dem man einen Zweig des 
Karam-baumes statt einer Dorfflagge aufstellt. In Kerakair hat man im Obrigen keine Dorfflag- 
ge. Es wird nicht geopfert. Man tanzt, feiert, trinkt. 

IX) mehrjahrliche Feste 

Ausser diesen jahrlichen Festen haben die Asur — soweit ich das feststellen konnte — min- 
destens zwei Feste, die mit grbsserem Abstand gefeiert werden. Diese sind kostspieliger und 
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recht unbekannt; man konnte mir nur mit grosser Miihe ein paar Angaben iiber sie machen. Sie 
sind wohl alle erst von den Nachbarn ubernommen. 

In Kujam berichtete man mir von einem Opfer einer Kuh oder eines Bullen, der mit der 
Axt fiir Barnda geopfert wird. Er ist der hochste „Gott”, wird nicht als Gottheit bezeichnet. Er 
gibt, um was man ihn bittet. Seine Opfer finden alle 3-4 Jahre statt. 

In Lupungpath erganzte man, dass dieses Opfer beim Khervaij oder Phagua stattfindet, 
und zwar morgens zwischen 9 und 10 Uhr, im Schatten eines Baumes. Man bittet dabei um gute 
Ernte fiir das kommende Jahr. Irgend ein Dorfbewohner nimmt arua-Reis in die Worfel und 
lasst das Vieh fressen, bevor es geopfert wird. 

In Jubhipath opfert man alle 12-13 Jahre einen Biiffel fiir Mahadhanya, und zwar tut dies 
der Priester fiir alle seine Clienten aller Totems und sogar aller Stamme, eventuell aus mehreren 
Dorfern. In Sakuapani sab ich den Biiffelhain (kara-sarna), in dem alle 12-13 Jahre ein Biiffel 
geopfert wird. Der Hain liegt weit ab vom Dorf, halbwegs nach Dumbarpath. Es ist ein Hiigel 
von ca. 30 m. Hohe, der den Hohen von Dumbarpath vorgelagert ist, bestanden mit schonen 
alten Baumen, steil und steinig. 

In Asiirtoli sagte der Priester, dass fur Mahadhanya alle 10 Jahre im Kara-sarna geopfert 
wird, dass Barnda nur im Dorfe Dina ist, und dass das Opfer fiir Barpahari nicht an Phagua- 
Nayakhani, sondern an irgend einem Tag, aber nicht an einem Festtag, und nicht immer jedes 
Jahr vollbracht wird. Dazu wird die ganze Totemgemeinschaft eingeladen. Es ist also kein Dorf-, 
sondern ein Totem-fest. Der Hausvater opfert ein Huhn im Hof seines Hauses. Die Munda hatten 
dieseibe Sitte. 

X) Schluss 

Man hat also ausser diesen unklaren mehrjahrigen Festen, die fiir die Chota-Nagpur-Kultur 
bezeichnend sind (Rahmann), und den Hirtenfesten, die urspriinglich nicht zu den Asur ge- 
horen, mehrere Erntefeste: Beginn (Nayakhani) und Ende (Khervaij) der Feldfruchternte, und 
zwei Erntefeste von Sammlervolkern (Sarhiil und Hariari) fiir die Blatter des Djangels. Man 
verehrt den Tiger, die Ahnen, Elementargeister, Sonnengott, Erdmutter und die Jagdgottheit und 
opfert in deutlicher Verbindung mit Jagd- und Saat-erfolg fiir die Eisenarbeit (Phagua). Charak- 
teristisch ist der jeweiis wechselnde Opferplatz: das Haus oder ein Platz im Djangel. Und ebenso 
die Rolle des Opferers; der Hausvater, der Dorfpriester und der devair. Nur der Priester und 
devair fasten, nur dem Dorfpriester gelten die Speiseverbote vor den Erntefesten. Es ist ein 
diirftiges geistiges Leben in armlichem Lebenskampf. 

c) Gbtter, Geister, Ahnen 

Uber die Gottheiten konnte ich von den Asur nur wenig erfahren. Besonders das Verhalten 
der Leute von Kerakair war in dieser Hinsicht bezeichnend. Als ich begann, nach religiosen 
Dingen zu fragen, erklarten sie, nichts davon zu wissen. Den Ahnenkult des Phagua-festes 
konnten sie gut schildern, den vollzieht ja jeder in seinem Haus; aber die anderen Opfer und 
Gottheiten sind Angelegenheiten des Priesters, und die gehoren ja bezeichnender Weise meist 
zu einem anderen Stamm! Die armen Kerle dachten also angestrengt nach, zerpfliickten Gras 
und antworteten wie schlechte Studenten im Examen. Sie verstellten sich nicht; das war auch 
der Eindruck meines Oraon-dolmetschers. So ahnlich war es auch in den anderen Dorfern. 

Fine Sonderstellung hat zunachst der Sonnengott; er ist der Hochste. Driver nennt die 
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Sonne Pandra Devata; mein Ubersetzer sprach von Sums Bhavan, und ich muss gestehen, dass 
ich versaumt habe, mir den eigentlichen Asurnamen der Goiter geben zu lassen; es war sowieso 
schon so schwierig, iiber diese Dinge ein Gesprach in Gang zu bringen. Der Sonnengott begegnet 
beim Schwur und beim Khervaij-opfer, beim Ritus des Entsiihners und bei der Bestattung. Er 
ist, betonte man in Jubhipath, kein WeltschSpfer und hat keine Frau. Sein Opfertier ist der weis- 
se Hahn. Er ist der Reprasentant und Garant des Reinen, der Sitte des Stammeslebens. 

Neben ihm steht die Erdmutter (Dharti mai nannte sie mein Ubersetzer); statt ihrer spricht 
Driver von dem Erdgott Andhariya Devata, wie die Gond einen Erdgott haben (s. u. S. 234). 
Man opfert ihr ein schwarzes Huhn. 

Ein hoher Gott (hdchster deo: Kujam) ist ferner Barnda; aber in Jubhipath ist er unbe- 
kannt! Man kennt seine mehrjahrigen Opfer, aber keine Mythen. 

Barpahari steht im Zusammenhang mit dem Ahnenopfer am Phagua. Driver nennt ihn einen 
Berggott auf Grund dieses Munda-namens. 

Duariya hat einen heiligen Sal-baum am Eingang von Sakuapani. Hangt sein Name mit 
Daliya zusammen, den Driver als Gott der Fiille nennt? 

Mahadhanya soil ein Gott sein, der danach heisst, dass er reiche Opfer verlangt. 

Path und Besna stehen, sagte man mir in Jubhipath, iiber alien Gottheiten (deota), sogar 
iiber Bhagavan. Path ist der Berg, auf dem die Asur heute wohnen, und der ihnen friiher, als sie 
noch imTal lebten, das Eisenerz gab. Dumbarpath, Lupungpath usw. haben dies Wort als Bestand- 
teil ihres Namens. Der ziemlich redselige Bhuimhar-priester in Asurtoli erzahlte iiber seine 
Umgegend: Path sei eine mannliche Gottheit; in manchen Dorfern habe man mehrere Paths, 
z.B. einen in einem Sakua-baum des Haines Dhankuda im Dorf Chechali. Dieser Hain ist eine 
Art Hexentanzplatz, ein Hiigel zwischen zwei Bachen. Manchmal hat man bis fiinf Paths in 
einem Dorf, z.B. in einer Hohle im Fels, die zu hoch ist, als dass je einer hinginge, in einem Baum, 
einem Haus usw. Man opfert ihm im Sarhul-hain. 

Besna ist in einem anderen Hain mit Namen Churipath (das ist aber kein Berg!), in dem 
auch Duariya ist, sagte derselbe Priester; ich sah beide Haine. Es gibt ein Besnatoli; aber dort 
wohnen keine Asur. Besna, Barpahari und Duariya sindje eine Familie, sagte erweiter; sie sind 
jeder nicht nur eine mannliche Gottheit, sondern jeder ist Mann, Weib und Kind; eine naive 
Theologie. 

Eben dieser Priester gab mir als Namen der Jagdgottheit Candi, den ich sonst nie hdrte und 
den man mir in Sakuapani sogar ausdriicklich auf meine Frage leugnete. Der Bhuimhar behaup- 
tete aber, Candi sei ein Mann, denn eine Gottin konne doch nicht jagen! 

Neben diesen grossen Gottheiten steht die Schaar der kleineren Geister. Da ist zunachst 
Bagbhut (wieder ein Hindi-name), der Tiger, dem man ein schwarzes Kiicken opfert; Sarna- 
khunt, der Geist des Haines, Darha, Dakin, Muang, Algi, Phalgi, Namen, die Individuen wie auch 
Klassen bezeichnen, wie Churail, die Geister der im Wochenbett verstorbenen Frauen. Man op- 
fert ihnen ein weisses Kiicken mit Halskrause (Jubhipath). Zu ihnen kommen einzelne Geister 
wie z.B. Oranda und Chapia-deota in Sakuapani: 

An einer tiefen Stelle im Fluss ertrank ein Oraon ; er wurde ein Muang, ein Geist, der umgeht 
und die Manner angreift. Der devair wurde befragt, wer es ist, der da die Manner angreift, 
und er fand ihn heraus aus der grossen Zahl der Geister. Seit dem werden ihm an den drei grossen 
Festen Khervaij, Sarhul und Hariari im Hain Trankopfer dargebracht, damit er die Manner in 
Ruhe ihres Wegen gehen lasst. 

Zum Koel-fluss kam ein Kdnig von Osten. Hinter ihm kam sein Heer durch den Taraigara- 
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fluss im mauzha Gurdari. Eine Schlange hinderte seinen Vormarsch. Er kam als erster, dann die 
grosser! runden Pauken, dann das Heer. Er erschlug die Schlange; aber weiter ist iiber ihn nichts 
bekannt. Ein grosser Korb wurde mitgefiihrt fiir seine Sachen. Der Kbnig starb dort; sein Seele 
ging in solch einen Korb (chapi, wie ihn die Tiiri-kaste verfertigt). Die Schlange, der Korb, die 
Trommeln, das Heer — alles ist heute als Steine im Fluss dort noch zu sehen. Der Geist wird heute 
noch bei den drei grossen Festen verehrt. — Das ist eine der vielen Steinsagen derGegend, aber, 
was selten ist, noch kultisch lebendig! Und eine reizende Illustration des Gansemarsches im 
Djangel. 

Fiir alle Geister und Gottheiten ausser den Sonnengott und die Erdmutter hat man heilige 
Baume. Sie alle senden Tiger, Krankheiten, Unfall, Verluste. Sie sind als Elementargeister sich 
alle ahnlich und doch wieder unendlich mannigfaltig je nach ihrem Wohnsitz in diesem oder jenem 
Dorf. Die Einzelheiten weiss nur der Priester, und der devair kann im Einzelfalle helfen; 
eigentlich ist das Leben eine ziemliche Bedrangnis durch die Geister. Gottheit (deota) und Geist 
(bhut)ist dasselbe,sagteman. Zwischen Dorf- und Haus-geistern zu unterscheiden,gelang mirnicht. 

Neben dem grossen Gotterpaar der Sonne und Erde und den vielen Geistern stehen die 
Ahnengeister, Arhabuda und Dhingni-asurain, als Individuen und als Gruppen. Ihnen spendet 
man, ausser bei den grossen Festen, bei jeder Mahlzeit. Sie miissen besanftigt werden wie die 
anderen Geister, mehr weiss man fiber sie nicht; aber bei den Bestattungsriten werden wir auf 
sie zuriickkommen. Mit Toten-mythen sind sie nicht verkniipft; in der Asur-sage erscheinen sie 
nicht. Man fiihlt ihre Macht voll Angst und Ehrfurcht. 

Hahn berichtet, class die Asur keine bosen Geister kennen und nur ihre Ahnen verehren; sie 
sagten zu ihm oft: ,,Wir verehren keine bhut”. Das kann man nur so verstehen, dass sie gemeint 
haben: die Geister werden nicht von uns, wohl aber vom Priester verehrt. Hahn berichtet, dass 
die Priester bei den Asur stets Korwa oder Oraon seien. Driver, dass sie Asur oder Munda sind; 
und auch Driver hdrte, dass die bosen Geister wie Darha und Churail von den Dorfpriestern zu 
versohnen sind. 

d) T a n z e 

Ich habe in Lupungpath, Sakuapani, Kerakair und Jubhipath Tanze der Asur gesehen, 
mindestens 10 Arten. In Lupungpath und Sakuapani kamen die jungen Leute, die unverhei- 
rateten und die verheirateten, ihrer Fahne folgend, die Trommeln riihrend aus dem Dorf auf die 
grosse Flache neben dem Dreschplatz. Sie schritten flott, die Manner mit den Trommeln in einer 
freien Gruppe voran, die Frauen und Madchen mit Federbiischeln im Haar in enggeschlossener 
Reihe folgend. Die Alten hockten sich auf das noch ungedroschene Korn, das in grossem Kreis 
zum Dreschen bereitliegt. Die paar Leutchen von Kerakair sammelten sich nur zogernd zwischen 
ihrer Hausergruppe und dem Schmiedeplatz; sie haben nicht einmal eine Fahne. In Jubhipath 
fiihrte man mir alle Tanze der Reihe nach vor. Es dauerte einen halben Tag. Auf den Tanzplatz 
kamen erst dieser und jener Jiingling mit einer Trommel, dann die Fahnen, und zwar wurde die 
alte, ein grosser weisser happen mit aufgedrucktem persischen Muster, das einst schwarz, 
jetzt dunkelbraun war, an einen Feldzaun gestellt, die neue in die Mitte des Tanzplatzes; sie ist 
rein^weiss, nur im oberen Winkel an der Stange ist ein Pferd schwarz eingezeichnet, das Werk 
des Schulmeisters, der dies Symbol wahlte, well die Asur wie die Pferde springen. Zunachst 
kamen die kleinen Buben und Madel und spielten fast eine halbe Stunde ,,Tanz der Grossen”, 
und allmahlich erst geht es in ernsten Tanz iiber. Die Buben blieben noch eine ganze Zeit dabei 
und sprangen mit den Jiinglingen, lernten. 
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1) Der beliebtesteTanz ist zweifellos Desvali. Er kann eigentlich das ganze Jahr getanzt wer- 
den, besonders im Marz-Mai, wann immer Reiswein bereit ist ; es braucht kein Festtag zu sein. Es 

ist ein ^4 Takt: ^ 1 ! j ^_| j-- - Die Stimmang wird recht erregt. Die Frauen- 

reihe und die Gruppe der mannlichen Trommler und Tanzer — nicht jeder hat eine Trommel! — 
stehen sich gegeniiber. Finer beginnt ein Lied mit hoher, erregter Falset-stimme, naselnd; 
andere fallen ein; die Manner im Diskant, nicht tiefer als die Frauen, ein unregelmassiger, un- 
ausgeglichener, einstimmiger Gesang mit Strophen. Bei der zweiten Strophe beginnt ruckartig 
die Bewegung. Die Frauen knicken zusammen: sie beugen den Rumpf vor und schreiten mit 
langen Schritten riickwarts, schwenken so im Kreis um die Fahne herum. Bei jedem Schritt 
wippt der Oberkdrper etwas in den Fluften — und der rechte Arm hangt lang herunter, pendelt 
hin und her. Mit dem linken Arm hat jede ihre Nachbarin eng umschlungen, eine federnde, 
riickwarts schreitende Reihe. ,,Wir wogen wie ein Kornfeld”, sagten die Santal bei Santinike- 
tam; sie kommen dort zu Tagores Schule; man hat ein kleines Relief ihres Tanzes gemacht und 
an einem kleinen Schaukasten, in dem jede Woche ein schbnes Stuck Kunst Oder Kunstge- 
werbe ausgestellt wird, angebracht. Darauf sind die Primitiven sehr stolzl Aber diese Beugung, 
dieses Schlenkern der Arme bis fast auf den Boden ist stark erotisch, ist ein Zuriickweichen und 
zugleich eine Einladung, gerichtet an die Manner, die folgen, sie zuriickdrangen, stolz aufgerich- 
tet, singend, trommelnd, einen Federbusch, einen Zweig schwenkend, springend, sich um sich 
drehend oder niederkniend, die Arme in die Luft werfend, ein Gewandende schwenkend Oder vor 
und iiber den Frauen wirbelnd — solche Bewegungen sieht man auf den alten Reliefs der buddhis- 
tischen Stupa in Sanchi und Barhut, dort am Rande des Gebietes der Primitiven (s. Abb. 20, 21). 

Nach einer halben Runde machen die Manner schwungvoll kehrt und gehen die halbe 
Runde wieder zuriick, gefolgt von den gebeugten Frauen. Wieder ein Kehrt, etwa nach einer 
Runde, und wieder kehrt — und dann richten sich die Frauen auf, und Manner und Frauen 
schreiten mit langen, schnellen Schritten — der aussere Fliigel muss sich sehr beeilen — um ihre 
Fahne, singend, froh, befreit, das Bild eines gliicklichen, wandernden Volkes, eine herrliche 
Erinnerung an eine stolze Vergangenheit, als sie noch wanderten, frei durch die freien Walder. 
Man denkt wieder an ein Relief: an die Szene vom Stupa von Amaravati, wie die Gbtterschaaren 
den Buddha begleiten, der vom Himmel auf die Erde in den Leib seiner .Mutter hinabsteigt, ein 
Siegeszug. Und die Chota-Nagpur-volker haben heute noch die Tracht, die in diesen alten Reliefs 
um den Anfang unserer Zeitrechnung getragen wurden. Bis dahin war auch hier oben Hochkultur, 
ebenbiirtig und engverbunden dem Gangestal, und dann, wer weiss warum, brach dies ab. Im 
Gangestal erfolgte Geschichte, in den Bergen blieb ,,Vorgeschichte”. So etwa denkt man bei 
diesen Tanzen, die man nie vergessen kann, die wiirdig zu photographieren mir aber leider nicht 
gelang. 

Desvali soil soviel wie national bedeuten, und die Oraon zwischen Lohardaga und Gumla 
sollen ahnlich tanzen, sagte mein Dolmetscher. Die iiberwiegende Richtung ist bei alien Tanzen 
von links nach rechts, d. h. umgekehrt wie unser Uhrzeiger, und damit also der typisch-indischen 
pradaksina-Bewegung entgegengesetzt, mit der etwa ein Buddhist seinen Stupa, der Sivait sein 
lingam umwandelt. Der Hindu wiirde dies als prasavya, nach links herum, als die den Ahnen 
(statt den Gottern) geweihte Bewegung atiffassen. 

Diese Gemeinschaftstanze mit ihren Reigenschritten sind ganz anders als Hindutanze, als 
die primitiven Zuckungen der Ghanisi, die ich auf einer Oraon-hochzeit sah, und als die ryth- 
misch stampfenden und zitternden, herrlich durchtrainierten Bewegungen eines malabarischen 
Siva-tanzers, der in Tagores Schule lehrt. Auch manche Astir hatten Schellen-fussringe beim 
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Tanzen; ein Oraon, der in Jubhipath mittanzte und durch seine Fertigkeit im Trommeln sehr 
auffiel, hatte einen Schellengiirtel -und er bewegte geschickt die Hiiften beim Tanz-, das war 
sehr erregend und etwas ahnlich dem Hindustil; aber diese Reigen der Primitiven sind doch 
nicht nur ,,primitiv”, sondern im Grunde ein anderes Erlebnis als die tiefsymbolischen Kunst- 
tanze der Hindu. Hier tanzt ein Volk in Gemeinschaft sein Gliick, seine Liebe, seine Freude 
iiber das vollzogene und von den Gottern angenommene Erntedankopfer — dort tanzt ein 
Schauspieler den kosmischen Tanz und die Mystik des Weltschopfers. Die Asur haben und batten, 
sagte man mir, keine Waffentanze, und sie zeigten mir keine Jagdtanze etwa mit Tiermasken 
(wie sie die Gond haben); sie haben nur diese spielartigen Reigen in ihren Festfreuden; und wenn 
eine Gelegenheit zum Tanz ist, dann sind sie ganz bei der Sache und von einer Ausdauer und Be- 
geisterung, die man ihnen im taglichen Leben garnicht zutraut. Die Manner springen beim Trom- 
meln, schwenken die Trommeln mit grossem Schwung bis tief iiber die Erde, ja sie schlagen 
Purzelbaume, ohne im Trommeln innezuhalten. Ihre Gesichter werden fanatisch, ihr Gesang 
wird Schreien, und sie finden kein Ende. Ihr Fatalismus ist weg, sie fiihlen sich besessen, und das 
ohne Alkohol! 

Und die Frauen lacheln bei ihren demiitigen und lockenden Beugungen. Man sollte ein 
Dichter sein, damit der kalte abendlandische Leser dies nachempfinden lernte. 

2) Ein anderer Tanz: dol. Die Manner legen die Trommeln weg und nehmen Zweige, mit 
Oder ohne Laub, nur der Schbnheit wegen, sagten sie mir. Manner und Frauen bilden eine lange 
Reihe: die Frauen zusammen, die Manner zusammen. Nur wenige Frauen mischen sich unter 
die Manner. Der Gesang in Lupungpath hatte bei diesem Tanz als Refrain einen Jodler, ein rrrrrr, 
vom Fortissimo abklingend, wie bei jenem Lied des Khervaijfestes in Sakuapani. In Jubhipath 
tanzte man zum Ghatto-gesang, der von zwei Parteien gesungen wird: zwei Zugvogel haben ge- 
kampft, einer ist Sieger geblieben. Vielleicht hangt es damit zusammen, dass einige stolzierende 
Schritte in Lupungpath mir fast wie die eines Hahnes vorkamen. Solche kunstvollen Schritte 
gibt es nicht beim Desvali, bei dem die Manner sich bewegen, wie sie wollen, die Frauen stets 
nur schreiten. Beim dol aber beginnt die Reihe mit langsamen Schritten, und allmahlich steigert 
sich die Erregung — bei gleichbleibendem Tempo — zu fast sprungartigem Tanzen. Der Reigen 
ist ein Rundreigen, wieder in prasavya-richtung. Ein Mann fiihrt, und es wird eine Schlangen- 
linie, eine Polonaise mit Spirale und riicklaufiger Gegenbewegung. Der Fiihrer lacht und freut 
sich seiner Oberraschungen (s. Abb. 22 — 23). 

Der Dol-tanz soli im April-juni getanzt werden, sagte man mir in Jubhipath; in Kujam 
aber: beim Phagun-vollmond, wenn sich die Nachbardorfer in Garhakujam treffen. 

3) Ahnlich ist der Tunta-tanz, getanzt, wenn die Regenzeit kommt, also etwa im Juni. 
Man singt dazu:Der Berg brennt! Wie schon! Der Rauch steigt zum Himmel! (s. u. S. 69). 

4) Als nachsten fiihrte man mir in Jubhipath den Lujki-tanz vor, den ,,Springtanz”, den 
die Asur von den Halbhindu der Gegend iibernommen haben wollen. Er wird im Nov. -Dec. ge- 
tanzt. Ein Rundtanz, in dem denTrommlern eine Reihe von Mannern folgt, dann die der Frauen, 
mit recht ruhigen Schritten, auch die Frauen aufrecht. Es gibt kein Riickwarts-schreiten, das 
wiirde sich fiir die tanzende Mannerreihe nicht schicken. Schnell wird der Tanz wilder und wird 
zum Springtanz mit Verbeugungen und grossen Schritten, von denen einige ein plotzlicher 
Sprung zuriick sind (s. Abb. 24). 

5) Es folgte der Taria-tanz des Dec.-Jan. Auch dies ursprunglich ein Tanz der Halbhindu- 
kasten der Gegend. Drei Vortanzer setzen sich an die Spitze der Frauenreihe, die anderen trom- 
meln voran. Und nun folgen die kompliziertesten Schritte, die ich iiberhaupt bei ihnen sah. 
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deren Beschreibung mir einfach unmoglich ist. In Kerakair hatte man derart komplizierte 
Schritte bei einer gemischten Tanzerreihe und nannte dies taria-karam. Dort war alles grbber, 
wilder, angestrengter, fast mehr Arbeit als Vergniigen. Die Manner schwitzten, die Frauen lach- 
ten erregt und sahen gespannt auf die Fiisse der Manner. Die drei Trommler hielten sich als Mitte 
immer der um sie herumtanzenden Reihe zugewandt und etwas ihrer Kreisbewegung folgend. 

6) In Jubhipath folgte jetzt Mundari-lujki, der angeblich nicht von den Halbhindu stammt, 
d. h. wohl eine Munda-Umgestaltung des Springtanzes ist, passend fiir Dec. -Jan. Man tanzt in 
einer Reihe in offenem Kreis. Gesichter in der Kreisrichtung. Die Trommeln in der Mitte folgen 
der Bewegung. 

7) Der nachste Tanz dort war Domkaich, der im Winter getanzt werden soil. Manner und 
Frauen treten sich in zwei Reihen gegeniiber und nehmen die Trommler zwischen sich. Ein ruhiger 
Tanz, der, wie man mir in Lupungpath versicherte, bei Hochzeiten getanzt wird. In Lupungpath 
standen sich aber zwei Reihen von Frauen gegeniiber, und die Manner trommelten nur. In 
Jubhipath tanzt man bei der Hochzeit nicht (s. Abb. 26). 

8) Der 8. Tanz des Jubhipath-programms war Jadura, ein Sommertanz. Manner und Frau- 

en bilden eine lange Reihe, die Gesichter dem Mittelpunkt zugewandt; man macht seitliche 
Schritte um die Trommler herum. In Lupungpath tanzten wieder nur Frauen; man konnte 
meinen, dass hier christlicher Einfluss am Werke ist. Die Missionare sind grundsatzlich gegen 
dies Tanzen bei den Bekehrten, und unter ihrem Einfluss vermeidet man auch bei den heidni- 
schen Asur, Oraon und Munda zu nahe Beriihrung von Mannern und Frauen. Es kann aber 
auch in Lupungpath eine andere Art Tanz gemeint gewesen sein, man nannte ihn namlich 
Jadura-Sarhul. Die Frauen liefen dabei grossenteils weg; die Schritte waren ihnen offenbar zu 
schwierig. Der Takt war deutlich vier Viertel: w w — | ^ 2 | j-*- 

Als Sarhul fiihrte man mir in Kerakair einen Tanz vor, bei dem die Frauen in einer Reihe 
(es waren nur vier!) mit seitlichen Schritten um die ihrer Kreisbewegung folgenden Trommler in 
der Mitte herumtanzten unter leichten Verbeugungen, also im Grunde ahnlich wie in Lupung- 
path; und in Kerakair ist christlicher Einfluss kaum anzunehmen. 

9) In Jubhipath folgte Taria Desvali, eine Abart des Desvali, die ich nicht unterscheiden 
lernte. 

10) Der letzteTanz dort war Matha: eine gemischte Reihe um nur drei Trommler herum, mit 
langen, schnellen, lustigen seitlichen Schritten, kurzen Verbeugungen und Spriingen (Abb. 27). 

Ein Tamtam wurde in Jubhipath nur beim Desvali verwendet, in Kerakair gar keines. 

Fiir dieselben Tanze gibt es mehrere Liedtexte. 

Man tritt immer mit dem ganzen Fuss auf, nie auf Spitzen Oder Absatze wie im Hindu-tanz. 

In Kujam berichtete man mir, dass im allgemeinen die Ddrfer alleine tanzen; nur bei drei 
Gelegenheiten treffen sich Nachbardorfer: 1) zum Doltanz in Garhakujam am Vollmond des 
Phagun; 2) zum Khervaij, und 3) zum Sarhul in Sakuapani. Die Asur haben keine parha-Bezirke 
fiir yatra’s wie die Munda und Oraon. 

Driver nennt als Tanze der Asur: jhumar, domkait, luchgi, thariya, desaoli und jatra Oder 
khariya. 

e) LIEDER UND MUSIK 

Es gelang mir nur sparlich, Liedertexte der Asur aufzuzeichnen, .Melodien leider garnicht. 
Die Asur singen nur beim Tanzen, oder wenn sie durch Alkohol in Erregung geraten sind, wie etwa 
bei der Hochzeit. Solo-gesang ist nicht ublich. Ihre Gesange sind wie die Tanze jahreszeitlich fest- 
Ruben, Eisenschmiede und Damonen in Indien 
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gelegt, aber nicht auch nach Tageszeiten. Das geht so weit, dass man mir erklarte, sich auf Ge- 
sange anderer Jahreszeiten einfach nicht besinnen zu konnen! So stark wird die jahreszeitliche 
Stimmung empfunden, und so stark ist die Tradition, die noch im Grunde kultische Bedeutung 
der Lieder und der Tanze. Die Hindumusik ist noch iiber die der Primitiven hinausgegangen 
und hat — als asthetische Verfeinerung — auch die Tageszeiten, in denen ein Lied seiner Stim- 
mung entsprechend nur gesungen werden kann, bestimmt. Es fallt aber auf, dass die Asiir 
keine eigentlich religiose Musik kennen; weder beim Ahnenopfer singt der Hausvater, noch 
singt der Priester beim Dorfopfer; und auch, was ihr devair beim Einladen der Geister trieb, 
war mehr Rezitation als Gesang. Man kennt hier keine magischen Opferlieder, wie sie die Arya 
kannten, die gerade mit Hilfe dieser Lieder Indien erobert haben. Und es gab auch keine In- 
strumentalmusik beim Opfer Oder bei der Hochzeit. Es gibt Musik nur zum Tanz, und zwar 
Gesang mit Trommeln und Tamtam; es gibt Lieder ohne Begleitung und ohneTanz am Hoch- 
zeitsabend; es gibt schliesslich Flotenmusik der Hirten. 

Die Flote ist ein Bambusrohr, das entweder als Querflote (bash) Oder Blockflote (murli) ge- 
blasen wird. Man hat den Grundton, die Oktave fixiert durch ein Loch auf der Unterseite, und 
6 Locher mit mechanised gleichem Abstand fiir 6 Tone zwischen Grundton und Oktav, auf der 
oberen Seite der Flote. Die Tone sind auf beiden Flotenarten relativ gleich. Sie sind zur Beglei- 
tung von Gesang vbllig ungeeignet, denn beim Gesang hat man ein Funf-tdne-system, das sich 
ziemlich mit den schwarzen Tasten unseres Klaviers deckt. Es ist dasselbe wie bei den Oraon 
von Barwe, soweit ich das mit dem Gehor feststellen konnte. Ich erzwang einmal in Jubhipath 
ein Konzert; Gesang mit Flotenbegleitung, aber schon nach wenigen Tonen gab ich die Unmog- 
lichkeit zu. Der Hirte ist eben alleine und hat niemand zu begleiten. Ich hbrte die Flote sehr 
selten, denn im Winter darf das Vieh frei fiber die Stoppeln und durchs Djangel laufen, und nur 
selten ist ein Hirte dabei. Der tritt hier in den Bergen erst nach der Bestellung der Felder in 
Funktion. 

Die Asur haben nicht die naselnde und quakende Klarinette der Hindu, obgleich die Ghani- 
si auch dieser Gegend sie spielen, d. h. ich sah sie bei Hochzeiten im Tat von Barwe, nicht bei 
der Oraon-hochzeit in Dumbarpath. Die Asur haben aber auch nicht die primitive Guitarre, die 
ich am Marolghat bei einem Birhor sah. 

Die Trommeln kaufen die Asur von den Gharnsi; sie spielen zwei Arten (s. o. S. 25). Bei der 
Langtrommel erzielen sie einen ansehnlichen Reichtum an Tonen, je nachdem sie mit den Hand- 
ballen, einzelnen Fingern oder der Handflache, mehr am Rand oder in der Mitte des Trommel- 
fells anschlagen, aber freilich konnen die Asur sie nicht entfernt so zum klingen bringen wie die 
Oraon, geschweige die Hindu! Nur Manner trommeln, nie Frauen; das ist festes Gesetz mit 
sicher magischem Hintergrund. Ein Tamtam, eine Messingplatte, sah ich nur Knaben schlagen. 
Singen tun beide Geschlechter. 

Die inhaltliche Armut der Gesange der Asur ist geradezu erschtitternd. Die Jagd mit ihren 
Miihen, Gefahren und Erfolgen, eine feme mythologische Anspielung, eine Andeutung eines 
Tanz-erlebnisses, oder Freude an der Natur, Liebe und Leid des Familienlebens, das sind die 
Themen, die mit kaum iiberbietbarer Kiimmerlichkeit mehr angedeutet als behandelt werden. 
Die Themen, die Gefiihle ihrer Lieder, sind auch unsere; aber irgendwelche Tiefe oder Kom- 
pliziertheit kann man in ihnen nicht erraten oder ahnen, und wir stehen nicht etwa vor uns un- 
zuganglichen Hbhen. Das meiste ist dazu in Hindi-sprache, also erborgt, und nur der Halfte 
der Asfir auch nur der Sprache nach verstandlich, ganz vom tnhalt zu schweigen. Beim Gesang 
gibt es nicht die typisch hinduistischen Handbewegungen mimischer Art. 
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1) In Kerakair sang man mir folgendes Lied in Asuri-sprache. Es besteht aus einer Einlei- 
tung, einem Ausruf, und der Klage eines Madchens, das gerne mit den anderen tanzen mochte 
aber noch nicht zugelassen wird. Diese Klage ist verbunden mit der Andeutung der Jahreszeit 
und damit des Festes, an dem es spielt: Zur Zeit des Karamfestes (das in Kerakair gefeiert wird), 
fallen leichte Regenschauer, sagten sie mir. Aber cine weitere Erklarung des Liedes konnte 
man nicht geben. Es hat keinen Strophenbau, es hat nur Wiederholungen, durch die es ganz 
betrachtlich in die Lange gezogen wird. Gerade die Wiederholungen werden mit grosser Freude, 
mit Anteilnahme und deutlicher Riihrung gesungen. Diese Wiederholungen bringen etwas von 
Rythmik hinein; von einer Metrik kann man nichts spiiren. 

Dies Liedchen ist in nuce eine Sarnskrtstrophe; man konnte beinahe an einen Amaru denken, 
den Riickert so meisterhaft iibersetzt hat. Ein Satz, eine Strophe deutet eine Natur- und zu- 
gleich Seelen-stimmung an in direkter Rede; natiirlich Liebe, unklare, sich noch unbewusste 
Liebessehnsucht, wenn man es mit den Augen des Hindu-Poetikers betrachtet. Ich kann es 
nicht entscheiden, ob hier eine Beeinflussung durch den Hinduismus Oder ein primitiver Keim, 
der sich im Hinduismus zu uniiberbietbarer Feinheit der Kunst des Andeutens auswuchs, vorliegt. 
Immerhin ist jene Kunst wohl kaum aus dem Rgveda herzuleiten! 
ho hore / tindo tondo / 

Ausruf! Birjiasprache: Ihr geht beim Tanz mittieidlos herum! 
dada / karnsa sale a/ 

Bruder (Oraon-Munda); Munda ware: karnsasava- warum gebt ihr mir nicht eure Hande. 
tindo tondo / 
wie oben! 

amba tare jhimirjhita/ 

Hindi: Mango; Munda: unter; Oraon, Sadri: Tropfen, kleiner Schauer 
titer tare chahi / tindo tondo / 

Hindi: Tamarinde; Hindi: Schatten 
dads karnsa sale a / tindo tondo // 

Also: ,,Ach! Ihr geht im Kreis; lasst mich mittanzen! 

Unter dem Mango tropft es, unter der Tamarinde ist Schatten! 

Bruder, lasst mich mittanzen; ihr geht im Kreis”. 

So wurde dieses Liedchen von den Kerakair-Birjia meinem Dolmetscher diktiert; da er 
ihre oben gegebene Obersetzung nur dem Sinne, nicht dem Worte nach verstand, konferierten 
sie mit Pater Julius Kujur, der sie deswegen nach Dumbarpath kommen liess. Er gab mir dann 
obige Worterklarungen. 

2) In Kujam sang man mir folgendes metrische Lied in Asuri-sprache, d. h. in einem Ge- 
misch von schlechtem Mundari, Oraon und Hindi. Es gilt heute nicht etwa als jagdzauber; aber 
wie nahe steht der dichterisch gestaltete Wunschtraum einem magischen Zauberlied! 

Kuhare nena / Kuhare nena / Marang bum nena junu bhai 

Dunst: Hindi; ist: Mund. Berg gross: Mund. ? Bruder: Hindi 

Kuhare do / Kuhare do / huring buru nena junu bhai / 

klein: Mund. 

1) alum sen sendera /alum sen sendera/ alum hojor 

geh nicht: Mund.; jagen: Or. lauf nicht: Mund., aber schlechte Form. 

karenga 

tue!: Hind. 
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hopon niido bal baca / hopon mido lend lende 

meine Kinder klein; Hi.; ? sehr unfahig, schnell zu laufen: Mu. 

alum sen sendera / bha'i // 

2) sen reduing sen lena / Marang buru sen lena / junu bhai" / 
wenn ich gehe: Mu.; ich kam: Mu. 

sen reduing sen lena / htiring buru sen lena / junu bhai' // 

Tiril-ghat tan nini junu bhai; Maral-ghat tan nini /junu bhai' // 

ein Baum; Mu.; ich warte (Mu.: tangiin); ein Baum: Mu. 

3) sen reduing sen lena / marang buru sen lena / junu bhai / 
sen reduing sen lena / huring buru sen lena / junu bhai / 
tano me/tano me/ Tilhai-ghat tano me /junu bhai/ 
warte auf mich (Mu: tangi me) 

tano me / tano me / Tend-ghat tano me / junu bhai // 

4) chapai pe / chapai pe / huring buru chapai pe / junu bhai / 
schwarmt aus: Mu. 

chapai pe/ chapai pe / marang buru chapai pe / junu bhai// 

5) chapai redole chapala / biri nenai ind sukri / 

wir bedeckten das ganze Stiick; es konunt heraus; wild?nichtMu.! Schwein Mu. 
nali me / nali me / ind sukri toraiya bhai Maralghat // 

Sieh! zu Euch; Art Sadri 

6) tami me , tami me/ ind sukri tSmi me / junu bhai / 
schiess! (Mu.: tuni me) 

tarn reduing tarn lidia ind sukri / khur lagao lena sar / 

ich schoss: Mu.; ich schoss: Mu. Huf: Hi.; ist gegangen: Mu. Pfeil: Hi. 

7) gogi me / gogi me / junu bhai / ind sukri gogi me junu bhai / 
trag es: Mu. 

Tiril danda go lede bhai / leve leve // 

Stock: Hi.; wenn wir nehnien (Mu: go’o lere); er geht elastisch auf und ab. 

Also; Einleitung: Dunst ist auf dem grossen Berg, Dunst ist auf deni kleinen Berg (zum 
Marang buru vgl. Hallet 5). Junu ist vielleicht ein Eigenname des angeredeten Bruders. 1) Geh 
nicht jagen! Lauf nicht jagen! Meine Kinder sind noch zu klein, urn schnell zu gehen. Bruder! 
2) Wie ich ging, kam ich schliesslich zum Grossen Berg, Bruder; wie ich ging, kam ich schUess- 
lich zum kleinen Berg. Ich wartete am Tiril-ghat, ich wartete am Maralghat, Bruder. 3) Wie ich 
ging, kam ich schliesslich zum grossen Berg, zum kleinen Berg. Warte auf mich am Tilhai-ghat; 
warte auf mich am Tend-ghat, Bruder. 4) Schwarmt aus auf dem kleinen, auf dem grossen Berg, 
Bruder! 5) Wir durchstreiften als Schiitzenkette das ganze Djangel; ein wildes Schwein kommt 
heraus. Sieh! Sieh! ein wildes Schwein kommt zu euch am Maralghat. 6) Schiess! Schiess! Das 
wilde Schwein schiess! Bruder! Ich schoss, ich schoss; der Pfeil ging in den Huf des wilden 
Schweines. 7) Schaff es nach Hause, Bruder! Schaff das wilde Schwein nach Hause, Bruder! 
Wenn wir den Tirilstock nehmen, geht er elastisch auf und ab (als Tragstange). 

3) In Kerakair sang man noch folgendes Liedchen in Hind! mit einer Anspielung auf die 
Rama-mythe, deren Inhalt auch sonst den Asur teilweise vertraut ist (s. u. S. 78); die Schreib- 
weise stammt in all diesen Liedern von meinem Obersetzer. 

1) Rama to chale ahara sikar re bachumana gelain gohnay, eher goy // 

2) turn dada jaihe dhohare gade ha ; ham dada jayab uince uc, eher goy // 
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3) turn dada lihai lakti banduk re / ham dada lebo dhani tir, eher goy // 

4) trim dada jailie hari bahera re / ham dad^ harina biday, eher goy // 

5) hariire ke sabde tire moyn chalay Ion / 
lagit gelaurn pithe mor bhay eher goy / 
lagit gelaurn sundar mor bhay, eher goy // 

1) Rama geht zum Jagen, Laksmana folgt ihm; halo! (Laksmana spricht:) 2) Bruder, geh 
iiber Berg und Tal; ich werde auf der Hbhe entlang gehen! 3) Bruder, nimm dein Gewehr mit 
Dir; ich werde Pfeil und Bogen nehmen. 4) Bruder, geh zu den Hari- und Bahera-baumen; ich 
gehe, die Antilope zu schlagen. 5) Ich schoss auf den Ton der Antilope den Pfeil! Ich schoss in 
den Riicken meines Bruders! Ich schoss meinen schdnen Bruder! 

Die letzte Strophe ist nicht ganz klar. Man sollte erwarten, dass ihre drei Zeilen von dem- 
selben Laksmana gesprochen wiirden. Diese Deutung schlug Mr. Archer in Gumla vor mit der 
Begriindung, es sei ein haufiges Oraon-motiv. Das hat dann freilich mit dem Hindu-Ramayaira 
garnichts mehr zu tun: dann sind eben nur die Nanien der beiden Bruder das einzige, was an 
diese Mythologie erinnert. Das Schiessen auf den blossen Ton hin, das so viele Katastrophen im 
indischen Epos hervorruft, haben wir oben bereits erwahnt als typisch fiir die Djangel-jagd. 

Die Oraon haben keine Gewehre, aber die Astir sollen welche fiir sich gemacht haben, er- 
zahlte man mir; nach der Beschreibung hielt ich sie fiir ein Art halbmeterlanger Boiler, die man 
auf dem Boden aufbaut und abschiesst; sie diirften recht harmlos gewesen sein. Dass sie auf der 
Jagd verwendet wurden, habe ich nie gehbrt. Es muss heute noch welche geben, aber sie halten 
sie versteckt, und sie reden nicht gerne dariiber. 

4) Ebenfalls aus Kerakair in Hindi: 

ho hore Sita ke R^van hari lel/Kaisen jiri jodhan radhe gay / SitI ke Ravan hari lei// 
agu agu Ramacandra piche bhi ya Lachuman / bae dahine Haluman / Kaisen jiri jodhan radhe 
gay / Sita ke RSvan hari lei // 

Ach! RSvana hat Sita geraubt. Wie machtig muss Ravana sein, der Sita geraubt hat! Rama 
geht voran, Laksmana geht hinter ihm her, Hanuman geht links und rechts. Wie machtig muss 
RSvana sein, der Sita geraubt hat! 

Mr. Archer sagte mir, dass das ein haufiges Motiv sei: der starkere geht voran, z.B. unter 
Oraon: voran geht England, dann Deutschland: Deutschland ist geschlagen! 

Hahn druckt folgende Asur-strophe ab: Bir dorongolena bir getergeter! thauka bir roiigo- 
lenS barea buggi re. 

Das Grass brennt. Grass (macht) knack, crack! Gut brennt das Grass, in leuchtender 
Schdnheit (vgl. o. S. 64). 

13) Der Lebenslauf der Astir 
a) Geburt 

Von besonderen Schwangerschaftsriten konnte man mir nichts erzahlen. Eine Geburts- 
hiitte wird nicht errichtet. Eine alte Frau aus dem Dorf kommt drei Tage ins Haus der Woch- 
nerin, um ihr zu helfen. Gleich nach der Entbindung gibt sie der Mutter einen heissen Trank, et- 
was Safran in Wasser: dies soli innerlich reinigen. Sonst aber erhalt die Mutter das gewohnliche 
Essen und braucht nicht zu fasten. Ich fragte nach Fleisch; Antwort: wer reich genug ist, mag es 
essen! Aber ein Schwein wird nur bei grossen Festen geopfert und gegessen; die Geburt ist kein 
Anlass zu einem Fest. 
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Wahrend der ersten drei bis vier Tage kocht der Mann, nicht die Wochnerin. ,,Was der 
Mann kocht, ist rein”: also gilt die Wochnerin solange als unrein. Aber im Obrigen lebt die 
Familie mit ihr zusammen im Haus. Nach 3^ Tagen badet sich die Wochnerin, soweit das hier 
oben indglich ist. Ihre Kleider und ihre Matte, auf der sie schlief, werden mit Asche gewaschen; 
sie werden nicht etwa verbrannt. Die Asche reinigt gut. Andre Reinigungszeremonien sind nicht 
iiblich. 

Soweit erzahlte man mir, besonders in Kujam, ziemlich fliessend. Das folgende erfuhr ich 
nur durch Nachfragen; ich glaube aber nicht, dass man es verschweigen wollte; um diese Frauen- 
angelegenheiten kummern sich die Manner eben nicht, und nur Manner erzahlten mir. 

Die Nabelschnur wird entweder mit dem gewohnlichen langen Messer oder mit einem Pfeil 
abgeschnitten. Diesen Pfeil bringt die Braut aus dem Elternhaus zur Hochzeit mit. Der Pfeil 
bei der Hochzeit verdiente ein besonderes Kapitel: er ist wichtig bei Gond und bei Hindu. 

Zunachst sagte man, dass die Hebamme (die aber eine gewohnliche Frau ist) keine Zere- 
monie kennt, um die Geburt anzuzeigen. Schliesslich aber kam heraus, dass sie einen Holzpfosten 
des Hauses schlagt, angeblich, um zu verhindern, dass das Kind spater einen Schock bei jedem 
Farm bekommt. Nun ist es zwar erstaunlich, wie larmunempfindlich die Inder im Allgemeinen 
sind; aber dies Holzschlagen ist ein alter Ritus: apotropaischer Farm, der das Schreien des Kin- 
des iiberdecken soil, damit die bosen Geister es garnicht bemerken und zugleich abgeschreckt 
werden. 

In Kerakair war man in diesem Punkt ausfiihrlicher: die Mutter ist drei Monate unrein 
und darf kein Gerat angreifen. Dann findet ein Reinigungsfest statt, Reiswein fliesst, und das 
Kind wird von irgend einem Stammesgenossen (dort spielt Totem keine Rolle!) geschoren. Es 
wird gebadet, gedlt und eine Schnur wird um seine Hiifte gebunden. In einem neuen Topf wird 
Reis fiir die Mutter gekocht. Von jetzt an darf sie wieder fiir die Familie kochen. Die Hebamme 
erhalt 1-2 anna und 01 als Entgelt. Man feiert. — Was der Mann in diesen drei Monaten gekocht 
hat, diirfen alle, die sonst in seinem Hause verkehren, essen, trotz der Anwesenheit der Wochnerin. 

In Kerakair wird also die Reinigungszermonie mit anderen verbunden, die sonst bei den 
Asur spater vollzogen werden mit der Namensgebung. 

Ein Geburtstagsfest gibt es nicht; die Febensjahre werden nur geschatzt. Dagegen ist der 
Wochentag der Geburt wichtig, denn man darf nicht am selben Wochentag heiraten! Deshalb 
erhalt das Kind manchmal den Namen des Wochentags seiner Geburt als seinen Eigennamen, 
damit man diesen Tag nicht vergisst! Das gilt auch fiir Madchen. Pater Julius Kujur bestatigte 
dies auch fiir die Oraon. 

Wenn in einem Hause drei bis vier Kinder gestorben sind (was leider bei den armlichen und 
unhygienischen Verhaltnissen oft vorkommt), vollzieht man folgende Zeremonie : DieWehmutter 
offnet unmittelbar nach der Geburt, ohne auch nur das Kindchen gewaschen zu haben, das Dach 
der Hiitte an einer Stelle und bringt das Neugeborene durch dies Foch hinaus, gibt es einer an- 
deren, draussen wartendenden Frau. Diese geht dann mit dem Kind zu drei Hausern des Dorfes 
und bettelt,und kommt zur Mutter zuriick. Jetzt bleibt das Kind am Feben,denn es ist ja nicht 
von dieser Mutter geboren, sondern man hat es beim Betteln erhalten! So lassen sich die bosen 
Geister uberlisten, erzahlte man mir in Kujam. 

ii)Namengebung und Wiedergeburt 

Ein Asur kann bis zu zwei Monaten warten, ehe er seinem Kind einen Namen gibt. Dieser 
Akt ist ein sehr wichtiger! Die Eltern benachrichtigen vorher die Verwandten. Reiswein wird 
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bereitet, bis zu drei Tbpfen. Dann nimmt man einen Blatttopf (lao) voll Wasser und etwas unent- 
hiilsten Reis. Ein Verwandter vaterlicherseits nimmt zwei Korner vom Reis, enthiilst sie mit 
den Fingern, nennt die Namen irgend eines Vorfahren und lasst die zwei Korner ins Wasser 
fallen. Wenn ein Korn etwa auf dem Wasser schwimmen bleibt, eines zu Boden sinkt, so muss 
der Versuch mit einem anderen Namen eines Vorfahren wiederholt werden. Wenn aber beim er- 
sten Mai oder spMer die beiden Korner zusammenkommen und sich beriihren, auf dem Boden 
des Topfes oder auf der Oberflache des Wassers, so gilt der Name des Vorfahren fiir das Kind. 
Man driickt das so aus; Dieser Knabe hat den Platz dieses Vorfahren eingenommen, oder: Dieser 
Vorfahre ist jetzt hier hervorgekommen, oder: Er hat die Form des Knaben angenommen. Der 
Leib des Toten ist Erde, Tote sprechen nicht (die Reiskornen sprechen fiir den Toten). 

Ich fragte: wo war der Tote solange, zwischen seinem Tod und dieser Wiedergeburt? Allge- 
meines Lachen der Versammlung in Kujam! Nur der alte Dorfpriester begann zu erzahlen: Wer 
gute Taten getan hat (ich weiss nicht, was hier „gut” bedeutet, wohl: der Stammessitte ent- 
sprechend), geht nach dem Tode in ein Stuck Vieh in seinem eigenen Hause ein. Wer tatenlos 
gelebt hat und stirbt,wird zu einem Baum, der spater zur Strafe dafilr gefallt wird. WerSchlech- 
tes getan hat, wird zu einem Grashiipfer oder dergl. Getier; Vogel fressen ihn. So ist das Schicksal 
des Verstorbenen die ganze Zeit, d.h. bis er in einem Nachfabren wiedergeboren wird. 

Ich stellte schwierigere Einzelfragen: wie ist es, wenn das Kind den Namen des noch le- 
benden Grossvaters erhalten soil? Antwort: dann ist der Enkel der „Freund” des Grossvaters; 
er ist aus dem Vieh, sei es nun Rind oder Biiffel, eines anderen Hauses gekommen. Und wenn in 
einem Flause gar kein Vieh ist? Dann ist er aus dem Vieh im Hause eines Verwandten gekommen. 
Ein Mann geht in einen Stier, eine Frau in eine Kuh ein. — Aber batten die Asur etwa immer 
Vieh? 

Diese Seelenwanderungslehre des Priesters von Kujam wurde von dem beredten alten On- 
kel des Priesters von Sakuapani geleugnet (er war namlich auch in jener Versammlung in Kujam), 
sie sei nur seine Privatmeinung, sonst wiisste man dariiber einfach nichts. Dementsprechend sagte 
man in Kerakair nur, dass die Ahnen „hier irgendwo” leben. Die Hebamme kommt und gibt dem 
Kind seinen Namen, und zwar den Wochentag seiner Geburt. Ein Reisorakel findet in Kerakair 
nicht statt. Nur, wenn in einer Familie bei dieser Methode der Namengebung mehrere Kinder 
sterben, wahlt die Hebamme andere Namen, aberes brauchen nicht die Namen von Vorfahren 
zu sein. 

In Jubhipath aber berichtete man wieder sehr ausfiihrlich iiber diese Zeremonie: Wenn der 
Nabel abgefallen ist, werden 1-2 Haare von der Stirn des Kindes abgeschitten und in einen Was- 
sertopf gelegt. Die Mutter trinkt etwas von diesem Wasser. Eine Schnur von Baumwolle wird 
um das rechte Handgelenk und um die Hiifte des Kindes gebunden. Ich sah bei manchen, aber 
lange nicht bei alien Kindern, diese Hiiftschnur, die eigentlich der Grundbestand der Asur-klei- 
dung ist. Beim Saugling wird man wohl von einer apotropaischen Bedeutung dieser Schnur 
sprechen diirfen. 

Dann folgt die Namenwahl mit jenem Wasser, und danach wird dies Wasser auf das Dach 
des Hauses gegossen. Darauf oder erst am folgenden Tag wird das Kind geschoren. 

Fiir die Namenwahl lasst ein ,, Alter” zwei Korner Reis einer bestimmten Sorte in das Was- 
ser fallen, nachdem er sie dreimal um den Wassertopf in der unserem Uhrzeiger entgegensetzten 
Richtung (prasavya) herumgefiihrt hat. Dabei denkt er oder spricht er einen Namen, und zwar 
den des Wochentages der Geburt oder den eines Vorfahren des Kindes. Es kam einmal vor, 
dass ein Vater seinem Sohn seinen eigenen Namen geben wollte, und der Reis bestatigte diese 
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Wahl. Da aber protestierte die Mutter. Sie darf als Ehefrau den Namen ihres Mannes nie aus- 
sprechen, diirfte also in diesem Falle ihren Jungen nie beim Namen nennen. Daraufhin wurde der 
Name (trotz dem Reisorakel) beliebig gewechselt. Dieser Mann sass bei mir und erzahite sei- 
ne eigene Geschichte. Der Mahato erganzte: meist nimmt man den Namen eines Ahnen; aber, 
wenn die Mutter widerspricht, sie darf ja z.B. auch den Namen des alteren Bruders ihres Mannes 
nicht aussprechen, so wahlt man ohne neues Orakel einen fremden Namen oder den des Wochen- 
tages der Geburt. Der Ahn ist das Kind. Wenn es nun einen Wochentagsnamen bekommen hat, 
so nimmt man eben an, dass auch ein Vorfahre schon mit diesem Namen gelebt hat. Reis- 
orakel macht man aber, sagte er, nur fiir Namen von Vorfahren, nicht von Tagen (?). 

Der Ahne lebt nach seinemTode im Haus; das erfahrt die Familie aber erst, wenn er in 
einem Kind wiedergeboren wird (das stimmt nicht ganz! s.u. Bestattung). Die Ahnen sind in 
der Tiir und bewachen das Haus, Menschen und Vieh, damit niemand ihnen Krankheiten und 
bbse Geister sendet. Auch der Zweig der Dhatmo-katna-zeremonie wird an der Haustiir befestigt. 

In Kujam fuhr man fort: An diesem Tage geschieht das rituelle Haarschneiden. Das iibrige 
Leben lassen die Asur ihr Haar lang wachsen; es ist Finfluss der Mission Oder der Fnglander, 
wenn man heute anfangt, die Haare zu scheiteln. Der Hinduismus hat auf diese Frage der Haar- 
tracht keinen Finfluss ausgeiibt; der Hindu tragt im allgemeinen recht kurze Haare mit einem 
Schopf am Hinterkopf. Der Asur wickelt sich wohl manchmal ein Kleidungsstiick urns Haupt, 
wenn man es sonst nicht unterzubringen weiss, und empfindet das auch wohl manchmal als 
schon, etwa beimTanz, oder praktisch, wenn die Sonne arg heiss ist; aber die Haare zu kiirzen, 
kommt nicht in Frage. Die Haare bedeuten noch etwas, magische Kraft, wie die Yogi und Sim- 
son lange Haare trugen; wie die zwei Haare vom Kind in das Wasser des Reisorakels gelegt 
werden. Auch Trauernde scheren sich den Kopf kahl. 

Irgend jemand rasiert dem Kinde den Kopf, wie es hier iiblich ist, mit den kurzen Rasier- 
messern und Wasser. Fs gibt dabei sonst keine Zeremonie; nur muss das Wasser das des Reis- 
orakels sein, und die Mutter muss wahrenddessen das Kind halten und nahren — wie Opfer- 
tiere vor der Opferung fressen miissen. Was das hier bedeuten mag, weiss ich freilich nicht. Die 
Mutter nahrt tibrigens in der Regel ihr Kind zwei einhalb Jahre, ein Schutz gegen zu schnelle 
Wiederholung der Fmpfangnis; vom 16. Monat an gibt man dem Kind aber auch schon andere 
Speisen: denn reicht die Muttermilch nicht mehr, und es ist erstaunlich, dass diese arme Mutter 
iiberhaupt so lange stillen kann. 

Danach wird das Kind von Hand zu Hand gereicht; die Verwandtschaft freut sich des Kin- 
des; jeder denkt: der alte N.N. ist wiedergekommen — sagte man mir. Man gibt dem Kind 
kleine Geschenke, schmaust und ist guter Dinge. 

Wenn in einem Hause mehrere Kinder gestorben sind, so kann man folgendes machen: 
man ladt einen Schmied (lohar), Lederarbeiter (chamar) oder Gharnsi (Musiker), also einen Mann 
der niedersten Hindu-kasten, ein, damit er das Kind (nach unseren Rechtsbegriffen) adoptiert: 
er bindet ein Stiick Leder um seinen Nacken. Was das bedeutet, ist mir nicht klar; ein Lederband 
(s.u.) gilt als besonders test, wird z.B. symbolisch bei der Verlobung genannt. Leder ist fiir die 
Primitiven nicht unrein, wie es fur die Hindu ist. Jetzt haben die Fltern kein Recht mehr 
auf das Kind — wenn es auch im Hause der Fltern bleibt und nicht etwa wie der Gottknabe 
Krsna bei seinem Ziehvater lebt! Vor oder wahrend der Hochzeit aber muss dies Adoptions- 
verhaltnis riickgangig gemacht werden; der Mensch muss wieder in sein Totem treten, um rite 
heiraten zu konnen. Der Adoptivvater wird eingeladen und mit einem Nickelteller, den der Knabe 
zum Fssen brauchte — was freilich nur bei wenigen Reichen vorkommt — beschenkt. Auch bei 
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der Bestattung gibt man den Nickelteller mit ins Grab. Ferner mit dem Kleid des Junglings, 
(das ist fiir den Schmied imnier noch gut genug). Der Jiingling wechselt sozusagen die Familie 
mit dem Kleid. Und er erhalt Geld; und wenn der Adoptivvater inzwischen schon gestorben ist, 
treten seine Erben an seine Stelle. 

Dabei ist die Zeremonie folgende: der Adoptivvater bindet mit Lederriemen mit vielen 
Knoten den in Hockerstellung sitzenden Knaben: er hat seine Arme um seine Knie geschlungen. 
Ob man friiher einmal so seine Toten bestattet hat? Oberliefert ist uns nichts derart. In den 
Asurgrabern waren nur einige verbrannte Knochen in grossen Tontbpfen. Oder haben die Lohar, 
Chamar, Ghamsi solche Hockergraber gehabt? 

Der Vater offnet einige Knoten und bezahit — als Losegeld, ganz wortlich — Geld auf den 
Nickelteller des Junglings. Die Mutter, Verwandte, freiwillig auch einige Dorfgenossen, tun 
dasselbe. Den Rest der Knoten lost der Adoptivvater. Der leibliche Vater bringt ein geschlach- 
tetes Schwein — man hat nicht gesagt, dass das Schwein geopfert wird — und zwanzig seer Reis 
und sagt zum Adoptivvater: ,,Du hast m.ir einen grossen Dienst getan.” Die eine Langshalfte 
des Schweines gehdrt dem Adoptivvater, die andere dem Ranch — also eigentlich dem Dorf. 
Der Schmied oder dergl. kocht seine fiir sich allein, aber an Ort und Stelle (die Schweine sind 
nicht so gross, dass er mit einer Familie (?) es nicht auf einen Stiz erledigen kdnnte), die anderen 
essen im Hause des Knaben — der Schmied usw. als unrein muss fiir sich alleine kochen und es- 
sen. Der Reis wird aber nicht geteilt, sondern gehort dem Adoptivvater ganz. 

Auch in Kerakair kennt man diese Sitte. Ob und wie weit all diese Sitten auch fiir Madchen 
gelten, weiss ich leider nicht. Hahn berichtet, dass die Asur den Babys eiserne Armringe gegen 
den bdsen Blick umhangen; davon habe ich nichts gesehen Oder gehort. 

c) jugend-Bildung 

Charakteristisch fiir die Asur-jugend ist, dass die Knaben vom etwa 7. jahre an im Jiing- 
lingshaus, die Madchen entsprechend im Madchenhaus schlafen, bis sie heiraten, sodass sie das 
intime Leben der Eltern nicht stdren. Man verwendet dafiir ein gerade unbeniitztes Haus; in 
Lupungpath z.B. hatte der Lehrer zwei Hauser, von denen eines leer stand und fiir die jiing- 
linge benutzt wurde. Ich durfte darin friihstiicken. Wenn der Eigentiimer das Haus wieder in 
Benutzung nehmen will, zieht man in ein anderes. In Kerakair hatte man nur einen Raum in 
einem Haus, ahnlich einen Raum fiir die Madchen. In Jubhipath verwendete man das alteste 
Haus des Dorfes. Der Besitzer hatte sich ein neueres Haus daneben gebaut. Das Innere war sehr 
sauber, zumindest der Boden; das Dach, die Wande usw. waren arg verrusst. Stocke, Stricke, 
Pfeile, Bogen, Trommeln, Kalebassen, Bambusrohre hingen an den Wanden und vom Dache herab. 
Ich sah aber keine Schwirren, und auf Befragen erklarten die Asiir mehrfach, solche nicht zu 
kennen. Pater Edmond (Katkahi) sagte, dass sie bei den Oraon in Barwe und jashpur nicht 
vorkommen, und Pater Julius (Dumbarpath) meinte, dass nur wenige Oraon sie kennen. 

Bei der Aufnahme der Kinder in diese Hauser gibt es keine Zeremonie. Die Kinder schlafen 
nur in ihnen, leben, essen, arbeiten tagsiiber mit ihren Eltern. Sie tanzen auch nicht alleine, 
sondern nur mit den Erwachsenen. Ein Alter, resp. eine Alte, schlafen mit ihnen, fiihren aber 
beiTage keine Aufsicht. Der Ranch des Dorfes passt auf, dass es nicht allzii unmoralisch zugeht. 
D.h. Liebe und Ehe sind fiir die Asur nicht unbedingt zusammengehbrende Dinge. Im allge- 
meinen wird das Brautpaar fiir einander bestimmt, und im allgemeinen tun die jungen Leute in 
ihren Jiinglings- und Madchenhausern, was sie wollen. Ein Verkehr der Unverheirateten ist 
Ruben, Eisenschmiede und Damonen in Indien 10 



74 


BESCHREIBENDER TEIL; DES ASUR VON HEUTE 


erlaubt und wird mir ohne jede Beschainung erzahlt. Freilich nur, sagte man in Kujam, wenn 
eine spatere Heirat nach den Totemgesetzen mdglich ist : dann gelten auch voreheliche Kinder als 
legitim: wir werden sehen, dass das Hochzeitsfest auf recht spate Zeit verschoben werden kann; 
der Jungling ist aber auf jeden Fall fiir sein Kind verantwortlich! Er wiirde keine andere Frau 
finden, wenn er versuchen wiirde, die Mutter seines vorehelichen Kindes sitzen zu lassen. In 
diesem Punkt sind die Asur sehr streng. Und wenn der Vater noch als Jungling sterben sollte, 
wiirde der Dorf-panch die Erziehung des Kindes in die Hand nehmen, d.h. es einer Familie iiber- 
geben. Sollte der uneheliche Vater weglaufen, so verheiratet das Dorf die Mutter an einen anderen 
und der iibernimmt das Kind. In diesem Falle hat die Mutter keine Busse zu zahlen und wird 
nicht aus dem Stamme verstossen. Wohl aber wird die Familie des weggelaufenen Vaters vom 
Dorf-panch belehrt und ermahnt und muss etwas(?) bezahlen. Danach erst diirfen andere Sohne 
dieser Familie legitim heiraten. 

Diese Rechtsauffassungen stehen den Asur unbedingt test. Man antwortete sehr schnell 
und sehr klar. Und zwar sprach im allgemeinen der Mahato von Lupungpath rnit lebhafter Zu- 
stimmung der Manner von Kujam, Sakuapani und anderen Dorfern. Indessen ist mit diesen Rechts- 
fragen das Problem der Jugend nicht erschopft. Im allgemeinen holt man die Braut aus einem an- 
deren Dorf und heiratet nicht in Liebesheirat die Geliebte des heimischen jiinglingshauses. Bei 
dem freien vorehelichen Liebesleben werden — das ist wohl ziemlich sicher — entweder Emp- 
fangnis verhiitende oder abtreibende Massnahmen in grossem Umfang angewendet, und es ist 
ebenso sicher, dass man daruber nicht sprechenwollte. Fiirsolche Fragen war aber auch mein Ober- 
setzer mit seinem jungen und innig erlebten Christentum nicht der geeignete Mann. In Bezug 
auf das Familienleben fiel mir auf, dass Vater mit ihren kleinen Kindern liebevoll und sorgsam 
umgehen wie eine Mutter. Dagegen war von einer erzieherischen oder freundschaftlich-kamerad- 
schaftlichen Beziehung zu ihren grosseren, jiinglinghaften Sbhnen nichts zu sehen. Ich fragte 
bfter Vater nach ihren Sohnen, um Familienahnlichkeiten zu sehen, und dann zeigte sich, dass 
beide schon tagelang bei mir gewesen waren, sich aber nie eine besondere Zusammengehbrig- 
keit gezeigt hatte. Die Lieder bei der Hochzeit zeigten ein inniges Verhaltnis etwa von Mutter 
zu Tochter oder von Bruder zu Schwester. Aber wer will in sofremde Seelen hineinblicken! 

Charakteristisch fiir die Asiir-jugend ist ferner, dass die Knaben mit 8-9 jahren, also erst 
nach der Aufnahme ins jiinglingshaus, sich Brandnarben auf dem Unterarm zulegen. Im Winter 
etwa sitzen die Knaben morgens um ein Feuer in irgend einem Haus des Dorfes. Dann nimmt 
einer einen kleinen happen, legt ihn sich auf den Arm und brennt ihn an. Das ist sehr schmerz- 
haft, und die kleinen Kerle tun es oft nicht freiwillig, sondern erleiden es durch die Gewalt der 
alteren jungen; spater sind sie aber sehr stolz auf diese Brandnarben und zeigen die zunachst 
hochroten Wunden gerne — und auch die Vater sah ich dabei strahlen. Das ist natiirlich ein 
Rest einer Initiation, und bei den Oraon geschieht es bei Aufnahme in das jiinglingshaus (Dehon 
155) mit dem Zweck, nach dem Tode zu den Ahnen zu gelangen (ib. 137) und um in diesem Leben 
Erfolg zu haben (Grignard, s.v. sika). Die Asur sagten mir manchmal, dass die Narben bei der 
jagd Gliick bringen. Die Sitte stammt jedenfalls nicht etwa von unfreiwilligen Brandwunden 
beim Schmiedehandwerk, sondern gehort zur Chota-Nagpur-kultur im allgemeinen, ebenso 
wie das Tattowieren der Frauen, das die Asur freilich nicht ubernommen haben. Auch von den 
Tattowierungen sagen die Oraon (Pater Julius in Dumbarpath), dass sie im jenseits Geldeswert 
fiir Nahrung, Kleider usw. hatten. 

Von Spielen der Kinder konnte ich nicht viel beobachten. Ich sah z. B. in den Asurdorfern 
die jungens nicht einmal das primitive Hockey spielen, das doch sonst fast in jedem Hindu-, 
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ja sogar Oraon-dorf iiblich ist. Die Inder sind ini Hockey so meisterhaft, weil sie schon ein ahn- 
liches Spiel seit langem haben. In Kujam sah ich die Jungens mit einer Art Federball spielen; 
und schon ganz kleine Kerle hantieren mit Kinder-Pfeil und Bogen. Einmal sah ich sie urn ein 
Feuer spielen, ohne den Sinn zu verstehen. Auf der Jagd trugen kleine Knirpse dem Vater Pfeil 
und Beil nach. Bei der Hochzeit hockten sie in einer Gruppe und erhielten Zuckerwasser; spater 
waren sie verschwunden. 

Ein Unterricht der Kinder findet nicht statt. Man sagte mir: der Junge muss sich umsehen 
und selber lernen. Irgendwelche Akte der Erziehung, etwa Schlage, habe ich nicht gesehen. Die 
Missionare sagen, dass die Eltern sehr nachsichtig und trage gegen ihre Kinder sind. Dement- 
sprechend ist das Wissen des Durchschnittsasur minimal. Sein Handwerk versteht er, seine 
Tier- und Pflanzen-umwelt kennt er, aber das kann keinen denkenden Kopf befriedigen. Seine 
Gdtter kennt nur der Priester, die Krankheiten — wenn iiberhaupt — der devair oder eine 
alte Hexe. Das bisschen Stammestradition ist nicht der Rede wert; das lernt ein europaisches 
5-jahriges Kind in einem Tage. Erzahlungen, Tierfabeln mit mythischer, moralischer Bedeutung 
sind ziemlich unbekannt. Die Rechtsfragen sind schon das umfangreichste, und ftir sie interes- 
santeste Gebiet. Wie gross der Umfang ihrer Kenntnisse an Liedern ist, kann ich nicht beurteilen ; 
beim Tanzen, am Hochzeitsabend sangen sie viel — aber fast garnicht in ihrer eigenen Sprache. 
Ober die Sitten ihrer Nachbarn wissen sie schlechterdings ganiichts. Ganz im Gegensatz zum 
Bhuimhar-Priester in Asurtoli, der sehr deutlich zwischen Munda- und Asursitten zu unter- 
scheiden behauptete. 

In Jubhipath machte ich noch ein kleines naturkundliches Examen: Was ist der Ozean? 
Der beredte, meist betrunkene Schulze wusste: ,,Es ist viel Wasser.” Er bezeichnete ihn mit dem 
Sarnskrit-wort samudra. Wo liegt er? im Norden! Hast du ihn etwa da gesehen? fragte ich neu- 
gierig, denn in Wirklichkeit liegt der Golf von Bengal etwa stiddstlich! Ja, auf dem Wege 
in die Teegarten am Himalaya bin ich iiber ihn gefahren: er meinte den Ganges-strom! Was 
liegt weiter nordlich vom Himalaya? Keine Antwort mehr. Von kosmographischen Vorstellungen 
konnte ich nichts erfragen. Frage: wieso bewegt sich Wasser im Fluss? Allgemeines Lachen! 
Frage: Woher kommt der Regen? Selbstverstandlich: aus der Wolke! Woher kommt die Wolke? 
Lachen ! Wie kann man nur so merkwurdig fragen ! Und in der Tat erzielt man mit Fragen nicht 
viel; die werden entweder nicht verstanden, oder sie sind suggestiv. Aber diesmal waren sie doch 
niitzlich! In der allgemeinen Heiterkeit und Erregung rief plotzlich jemand aus der Versamm- 
lung: Die Steine wachsen! Das war sehr schon, denn das ist eines der Grundelemente ihrer 
Religion, ja des ganzen Hinduismus. Davon spater mehr. In dieser Asur-landschaft ist es ge- 
wissermassen natiirlich verstandlich, insofern hier iiberall runde Granitblbcke verstreut sind, 
die zunachst im Boden liegen, und allmahlich durch Regengiisse der bedeckenden Erdschicht 
beraubt werden. So spiirt der Pfliiger plotzlich in seinem Feld einen Stein, der vorher scheinbar 
nicht da war; nach wenigen jahren ist er an der Erdoberflache und bald noch dariiber hinausge- 
wachsen. Zahllose Berge sehen aus wie ein Keiin oder ein Ei oder vielmehr wie aus einem Ei 
kommend: es sind riesige rundliche Granitklbtze, deren aussere Gesteinsschale in Dicke von 
etwa 30 cm schalenartig abblattert, und zwar zunachst an der Spitze, die nun als ,,wachsender” 
runder Stein die Hulle zu zerbrechen scheint. Aber abgesehen von solchen rationalen Beobach- 
tungen liegt natiirlich ein ,, credo quia absurdum” diesein Glauben zu grunde. Der scheinbar so 
dauerhafte, unbewegliche Stein ist die grosse Kraft der Natur, ist der lebendige Fruchtbarkeits- 
gott, ist ein Geist . . . Aber nach Einzelheiten fragen, das konnte nur ein guter Padagoge, Ken- 
ner und Vertrauter dieses Vdlkchens. 
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Ich fragte weiter nach den Sternen und ihren Bewegungen- und erntete nur Lachen! Weder 
diesmal, noch eines Nachts in Kujam, als ich mich iiber die Sterne belehren Hess, erfuhr ich etwas 
iiber Sonne und Mond, von deren Rivalitat die Santal (Census 1931, VII, 1, 297 f.), Baiga 
(Shoobert 405), Gond (Shoobert408),Tun (Russell IV, 588), Kamar (Russell III, 327) und andere 
ahnliche Geschichten haben. 

In Kujam erzahlte man mir: Ein Mann wollte eine Taube, die gerade aus ihrem Nest fort- 
flog, mit seinem Hammer treffen; er verfehlte sie aber. Mann, Taube, Nest und Hammer sind 
jetzt noch Sterne, die in und um den Orion herumliegen. Der Orion, den sie Pfliiger nennen, 
steht im Sommer beim ersten Hahnenschrei im Zenith, im Winter um Mitternacht. Der Morgen- 
stern ist im Sommer sichtbar. Der „Hirschstern” ist ein sehr heller Stern, der erste im SW 
sichtbare; er geht unter, wenn die Hirsche schlafen gehen. Zwei Sterne, die sie sonst noch „ken- 
nen”, waren ihnen im Augenblick, trotz langem Suchen unauffindbar. Das war all ihre Weis- 
heit; sie ist der der Kharias (S. C. Roy 431) ahnlich. Was hatte ein Hindu bei solchen Fragen 
fiir einen Wortschwall iiber mich ergossen. 

d) Erzahlungen 

Die Erzahlungskunst der Asur ist nur gering. Sie haben keine Erzahlungsversammlungen 
(kahani), wie man sie mir von den Oraon geschildert hat, wo ein Kreis der Hdrer in fast drama- 
tischer Weise sich in die Erzahlung mit einschaltet. Es gibt vielmehr im Dorf nur hin und wieder 
einen Mann, der erzahlen kann; freilich: was Frauen kdnnen, habe ich nicht erfahren. Die Er- 
zahlungen sind kurz und im Inhalt roh. Es gibt keine Helden von Format, nur Schlauheit ; keinen 
Angriff, nur Verteidigung. Grosse Angst spricht aus den knappen Worten. In Kujam freilich war 
einer, der viel erzahlen konnte, der war aber in den Teegarten gewesen und hatte dort von 
einem Freund bunte Erzahlungen gelernt. Ich gebe von diesen nur eine als Probe (Nr. 7); sie 
ist im Stil manchen der Birhor ahnlich, aber die Birhor haben vielleicht einen starkeren Ein- 
fluss des Hinduismus erfahren als die Asur. Die Asur haben keinen Tempel und keinen MahSdeo 
wie jene (vgl. auch Degeorge). 


1) SCHAKAL UND GEIER 

Der Schakal und der Geier hatten einst Freundschaft mit einander. Und was geschah? Da 
war der Kadaver eines Packoclisen im Djangel. Beide kamen zum Fressen. Es entspann sich 
folgende Unterhaltung; Geier: ,, Freund Schakal, ich mdchte gerne einmal in dein Land gehen. 
Du kennst alle Locher und Hohlen; ich nicht”. 

Schakal: ,,Ja, ich komme, ich tue es gerne”. Der Geier setzt sich auf seinen Riicken, und er 
geht in eine enge Hdhle. Dann kommen sie wieder heim(?) und sind zufrieden. Dann sagt der 
Schakal zum Geier: ,, Freund Geier, ich mdchte gerne Dein Land sehen!” Geier: ,, Gerne, komm!” 
Der Geier sollte den Schakal tragen; der Schakal biss in seinen Schwanz. Der Geier flog auf, im- 
mer hdher. Da sagte der Geier: ,,Hast du mein Land gesehen?” Der Schakel machte ,,Hm!”. 

Der Geier aber mdchte gerne eine gute Antwort haben und fragt immer wieder. Schliess- 
lich musste der Schakal das Maul dffnen -fiel herab und starb. Der Geier kam nieder und sagte: 
,,Entschuldige, es tut mir leid. Aber lachst du oder weinst du?” Er erhielt keine Antwort. ,,Also 
ist er tot”, sagte der Geier und frass ihn auf. (War das von Anfang an seine schlaue Absicht?) 
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2) TIGER UND AFFE 

Es war ein Tiger, der die Kinder der Ddrfer holte, und ein Affe. Der Affe hatte Kleider, 
aber der Tiger nicht; ihn frohr; er war zu arm, er bettelte um Kleider. Der Affe sagte: ,,Warte, 
morgen bringe ich dir Kleider”. Er sammelte Blatter und machte daraus einen Korb, und sagte 
zum Tiger: ,,Geh in den Korb; das ist warm.” DerTiger ist dumm, geht hinein. Der Affe schliesst 
den Korb, hangt ihn an einen Baum und macht unter ihm ein Feuer. Das Feuer wurde immer 
starker, die Blatter brannten! Der Tiger aber verstand nicht, was da geschah, schalt laut, ver- 
brannte, aber lebte noch! Der Affe holt den Korb herunter und fragt den Tiger: ,,Ist dir warm 
in deinem Kleid?” DerTiger sagte: „0 ja, ich konnte es kaum ertragen!” Der Tiger kam heraus 
und war ganz wund. Er sagte: „Es war zu warm! Gib mir eine Medizinl” Da bereitete der Affe 
grosse Steine, erhitzte sie und brachte sie zum Tiger; „Reib damit die noch nicht verbrannten 
Stellen deines Leibes ein!” Er tat so und sein ganzes Fell verbrannte. Er starb (der bose Tiger!). 

3) DIE HYANE 

Friiher gab es keine Tiger, nur Hyanen. Eine pflegte die Menschen zu fressen; sie fing sie 
und begann dann, ihre Glieder zu brechen; sie konnten dann nicht mehr gehen, fortlaufen, und 
starben langsam. Dann ass die Hyane sie. Es gab einen Aufruhr: wieder ist ein Mann weg! Da 
fiirchteten alle das Djangel. Es war aber ein Schlauer; als die Hyane ihn angriff, stellte er sich tot 
und bog seine Arme und Beine. Die Hyane dachte: sie sind schon gebrochen, und nahm ihn in 
ihre Hohle fiir den kommenden Tag. Er sah 4 — 5 (? 4 x 5? s. u.) Manner da liegen, alle halbtot. 
Die Hyane legte sich hin und sah gerade nach der anderen Seite. Er sah einen herumliegenden 
Biiffelknochen und konnte damit auf sie schlagen, dass sie starb. 20 Mann waren da, er war der 
21. Er glng nach Hause und sagte: „20 Mann sind in der Hohle der Hyane noch am Leben!” 
Das Volk glaubte ihm nicht. Er aber sagte: „Sieben Hauser von Bienen habe ich gesehen in 
diesem und jenem Baum auf dem Wege”. Dann glaubten sie ihm (dass er den Weg wusste), sie 
folgten ihm zur Hohle und brachten alles heim, feierten ein grosses Test. 

4) ESEL UND SCHAKAL 

Esel und Schakal batten Freundschaft. DerSchakal sagte: „lch weiss ein schones Maisfeld! 
Zur Nacht wollen wir dort grasen!” Der Schakal ist klein und ist in kurzer Zeit satt; da wollte 
er singen! Der Esel warnte: ,,Lass die Dorfleute uns nicht horen!” Der Schakal wollte aber 
singen; er sang trotz dem Esel. Das Volk kam mit Stdcken! Der Schakal lief weg! Das Volk fand 
den Esel, priigelte ihn, dass er kaum weglaufen konnte. Er fand den Schakal, der auf ihn im 
Djangel wartete und fragte; ,,Hast du nun genug (Mais)?” Wie sie so gingen, kamen sie an einen 
Fluss; wie sollten sie durch den tiefen Fluss kommen? Der Esel sagte; ,,lch helfe dir, steig auf 
meinen Riicken!” Er ging ins Wasser; in der Mitte des Flusses kam die Rache! Er sagte: .,Jetzt 
musst du bezahlen!” Der Schakal bat; der Esel horte nicht und tauchte unter. Der Schakal 
wurde fortgerissen und starb. Der Esel sagte: „Jetzt zahlst du fiir das Geschaft!” 

5) AFFE UND PRINZESSIN 

Im Djangel ist ein Teich. Sieben Tdchter eines Konigs badeten einst dort. Ein Affe folgte 
ihnen, stahl ihre Kleider. Ging auf einen Baum. Die Madchen konnten nicht aus dem Wasser 
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heraus, baten den Affen, ihnen die Kleider wiederzugeben. Er wollte aber nicht und sagte: 
„Komnit und holt sie euch!” Er warf schliesslich alle Kleider hinab bis auf eines! Die eine Prin- 
zessin wollte er heiraten! Sie bat! Der Affe kam herab, die Prinzessin haschte nach ihren Klei- 
dern; er fasst sie, brachte sie in seine Hdhle und heiratete sie. 

Es gibt noch eine Fortsetzung dieser Geschichte, aber man hatte sie vergessen. Sie erinnert 
an eine Birhor-Erzahlung bei Roy (s. u. Visnu-Krsna). 

6) RAMA-SAGE 

Sita war von Havana geraubt. Rama und Laksmana kamen nach Hause und fanden sie 
nicht, waren sehr traurig. Sie suchten sie, gingen einen langen Weg, fanden einen Vogel an einem 
Teich am Wege im Wald und fragten ihn: ,,lst Sita diesen Weg gegangen?” Er sagte: ,,Ich habe 
fiir meinen Magen zu sorgen! Ich habe sie nicht gesehen!” Die Briider wurden argerlich, fingen 
den Vogel und wurgten ihn: von dem Tage an hat der Vogel (eine Art Storch) seinen langen 
Hals! Dann Hessen sie ihn und gingen weiter, suchten nach Fussspuren und wanderten den ganzen 
Tag. Abends gingen sie traurig zuriick zum Neste des Vogels, um dort die Nacht zu bleiben. 
Der Vogel sagte :,,Waruni kommt Ihr zu mir zuriick? Ihr habt mich misshandelt!” 

Den Rest hatte der Erzahler vergessen! Der erste Teil dieser Geschichte ist wie bei den 
Birhor (Roy, Bi. 416). Ein anderer fuhr fort: 

Hanuman schoss einen Pfeil, sprang schnell auf diesen Pfeil und kam so iiber den Ozean! 
— Wohin, das wusste dieser brave Erzahler nicht. Bei den Birhor schiesst Rama den Pfeil in den 
Ozean; auf seiner Spitze ruht Hanuman aus beim Sprung nach Lanka (ib. 417). Im Ramayana 
schiesst Rama voll Zorn einen Pfeil in den Ozean. 

Der Mahato von Jubhipath behauptete: Lanka sei diese Welt; sie wird von Hanuman in 
Brand gesteckt (s. u. Traditionen der Asur). Ravan bedeutet in der Sprache der Oraon und Asur 
den mannlichen Geier, gidni den weiblichen. Als ich nach einer Geiergeschichte fragte, erzahlte 
er: Ein Geier raubte Sita usw. Der Mahato wusste aber nicht, ob R^ma die Sita fand. 

7) DIE SIEBEN PRINZEN 

Es war einmal ein Kdnig, der hatte sieben Sohne. Er war gliicklich und kiimmerte sich um 
garnichts mehr. Sie mussten ihm taglich ein frisches Wild jagen, sonst hatte der Konig nichts 
gegessen. Sie taten so. Nach Jahren waren alle Walder leer, und die sieben Prinzen fanden kein 
Wild mehr fiir ihren Vater! Der Konig wurde argerlich: „Wenn ihr kein Wild bringt, esse ich 
nichts!” Was sollten sie tun? Sie dachten: ,,Es ist besser wegzugehen!” und sie trafen ihre Vor- 
bereitungen. Sie ritten in ein fremdes Land. Wunderbare Lander hatten sie zu durchreisen. Da 
fanden sie sieben Raksasinnen, Teufelinnen. Die warteten auf sie. Die Prinzen fragten: ,,Sind 
hier viel wilde Tiere?” Die Teufelinnen sagten: ,,Ja!” Die Teufelinnen fragten: ,,Wollt Ihr 
uns heiraten?” Da sagten die Prinzen: ,,Ja!” So heirateten die sieben Prinzen die sieben Teufe- 
linnen. Unter den Teufelinnen war aber ein menschliches Madchen; das war von den Teufelinnen 
seinen Eltern gestohlen worden. Sechs Prinzen heirateten Teufelinnen; einer, der jiingste, hei- 
ratete das Madchen. Sie bauten sich Hauser und gingen auf die Jagd. 

Eines Tages erlegten sie 5 — 6 Hirsche, hatten viel Fleisch, teilten es in grosse Stiicke und 
dachten: ,,Warum sollen wir jeden Tag jagen? Dies Fleisch reicht fiir 14 Tage!” Die Teufe- 
linnen kochten immer nur wenig Fleisch fiir ihre Manner, alles andere assen sie roh! So mussten 
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die Prinzen doch taglich wieder auf die Jagd gehen. Das Madchen aber ass kein robes Fleisch, 
sondern trocknete ihren Anteil. Als die anderen Teufelinnen das erfuhren, baten sie das Madchen, 
ihnen etwas von dem getrockneten Fleisch fiir ihre Manner abzugeben. Sie gab es. 

Die Teufelinnen fassten den Plan, ihre Manner aufzufressen. Sie sagten: ,,Wir werden ein 
Fest haben, dann und dann”. Die Teufelinnen gingen baden. Im Bad kamen Flammen aus ihrem 
Mund! Die Prinzen spielten; der alteste bat urn ein Streichholz. Da ging der jiingste zu seineni 
Weibe, die gerade kochte. Sie weinte, denn sie dachte daran, dass die Prinzen ermordet werden 
sollten. Ihr Mann fragte sie, warum sie weinte. Schliesslich erzahlte sie ihm alles. Sie sagte: 
,,Geht zum Teich und sehet!” Er ging alleine hin und sah die Flammen aus dem Munde der 
Teufelinnen kommen. Da lief er zu seinen Briidern. Die waren unsicher, ob das Madchen ein 
wirkliches Madchen sei; wollten heimlich weglaufen. Sie bereiteten ihre Pferde. Der jiingste 
wollte das Madchen dort lassen; sie aber wollte mit ihm fliehen, weil sie doch keine Teufelin war! 
Da nahm er sie mit auf sein Pferd. 

Die Prinzen kamen auf ihrer Flucht zu einem Platz, den die Teufelinnen nicht erreichen 
konnten. Die Teufelinnen verfolgten sie. Die Prinzen waren gerade da, die Teufelinnen hinter 
ihnen her, die Pferde sprangen noch in Sicherheit, aber ihre Schwanze wurden von den Teufel- 
innen erwischt! Die Prinzen schnitten die Schwanze ab! Sie durchquerten den Fluss; sechs 
entkamen. 

Der Jiingste wollte sich inzwischen auf der Flucht ausruhen und legte sich unter einen 
Baum, den Kopf im Schosse des Madchens. Auf dem Baum aber war der Kdnig des Himmels: 
Bhagavan kam herab und raubte das Madchen. Der Prinz schlief : der Gott hinterliess ihm einen 
Brief und einen Holzhammer. Als der Prinz erwachte, fand er seine Frau nicht, aber den Brief, 
in dem geschrieben stand, dass er mit dem Flolzhammer einen nahen Baum schlagen solle, bis 
er bricht. Er tat so; da kam ein ,,Alter”von oben: Dein Weib, sagte er, ist bei Bhagavan. Geh 
und schlage den anderen Baum! Der Prinz ging zu dem, schlug, und es kam wieder ein Alter 
und sagte: ,,lch kann dir nicht helfen! Geh zu jenem Platz und schlage die Erde!” Er tat so, 
und es kam ein dritter Alter (vgl. Roy, Bi. 476 ff.); der sagte: ,,Esgibt nur einen Weg: Bhaga- 
vSn wird demnachst tanzen. Geh zu ihm; und wenn du gut tanzen kannst, bitte um deine Frau!” 
Der Prinz kam am Tanztag zu Bhagavan und zeigte, was er konnte! Bhagavan war zufrieden 
mit ihm und musste ihm seine Frau geben. Der Prinz ging mit ihr fort -aber er verlor den richtigen 
Weg. Er ging wieder zuriick, und Bhagavan zeigte ihm den Weg. Aber der endete in einem Zau- 
berweg: sie kamen nicht heraus aus dem Djangel! Abends gingen sie wieder zu BhagavSns 
Palast. Siebenmal ging es so! Da sagte Bhagavan: ,,Lass deine Frau hier! Ich gebe dir Geschenke 
fiir sie!” Er gab ihm einen magischen Korb mit zwei Ringen: wenn er am Ring roch, sollte seine 
Frau bei ihm sein. Der Prinz ging weit fort und lebte dort. Er versuchte den Ring -und seine 
Frau kam. So lebte er gliicklich! Er lernte Nachbarn kennen; ein Weib unter ihnen sah den 
Ring und stahl ihn! Der Prinz aber fand ihn wieder; er versuchte den zweiten Ring: jetzt sollte 
er sich damit einen schdnen Palast erzaubern! Tatsachlich gelang es. Darin lebte er. Die Nach- 
barn aber vermuteten, dass er zaubern konne. Jenes Weib versuchte, den Prinzen fiir sich zu 
gewinnen; sie ging einst durch alle Zimmer, fand die Ringe, roch an ihnen: da kam das Madchen, 
staunte, kam aber nie wieder. Der Prinz musste die andere heiraten. 

e) Hochzeitsgebrauche 

Die wichtigste und schonste Zeit im Leben der Asur ist die Eheschliessung und die jahre 
der Vorbereitung. Schon, wenn ein Knabe 8 — 10 jahre alt ist, beginnt die Brautwahl -aber das 
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bedeutet nicht etwa eine „Kinderhochzeit” im Sinne des Hinduismus. Man will die Kinder nicht 
so friih verheiraten, sondern nur verloben, damit die beiderseitigen Eltern einen Grund haben, 
sich gegenseitig bei den grossen Dorffesten zu besuchen und sich das Leben zu verschonern. 
Man wahlt moglichst die Brant in einem fremden Dorf ; das ist zwar nicht nbtig, betonte man in 
Kerakair, aber bei der Kleinheit der Dorfer und dem Zwang des Totemsystems kommt selten 
ein Brautpaar aus ein und demselben Dorf zusammen. 

1) Der Behiiter des Knaben, sei es sein Vater Oder ein alterer Bruder ,geht mit einem Alten, 
einem „grossen” Mann seines Dorfes, auf die Wanderschaft der Brautsuche: es ist nicht leicht, 
die im Alter und Totemsystem passende Braut zu finden, bei den wenigen Stammesgenossen 
und ihrer zerstreuten Wohnweise! Man achtet auch auf den guten Charakter der Familie, auf die 
Tiichtigkeit der Frau in der Arbeit, auf ihre Grosse; Schonheit und Reichtum spielen keine 
Rolle, wenigstens nicht fiir die wahlenden Alten. Auf die Gefiihle und den Geschmack des Braut- 
paares wird keine Riicksicht genommen; und Geld bringt die Braut so wie so nicht mit; dem 
Brautvater andererseits ist es ganzlich gleichgiiltig, ob seine Tochter in einer besonders armen 
Hiitte ihres Mannes ein Hundedasein fiihren muss; er steckt den Brautpreis ein und hat dariiber 
hinaus kein Interesse an seiner Tochter. Was die Brautmutter an Sorgen fiihlt, driickt eines der 
Lieder aus, die am Hochzeitsabend gesungen wurden. Man kbnnte meinen, dass diese Einrich- 
tungen aus einer Zeit stammen, als der Wohlstand jeder Eisenschmelzerfamilie ungefahr derselbe 
war. Heute aber ist der Unterschied der Familien recht gross. Und auch die Mission unter den 
Oraon, die genau so handeln, sieht das Los mancher Tochter als recht hart an. Der Fall, dass der 
Brautigam armer ist als die Braut, muss haufig sein; hat man doch dafiir eine besondere Form 
der Eheschliessung (s. u.). 

In das Haus der Zukiinftigen bringen die Brautwerber gleich Reiswein mit, und manchmal 
bindet der kiinftige Schwiegervater ihr gleich eine Schnur um den Nacken. 

In Kerakair sagte man mir, das zwei ,, grosse” Manner zum Haus der Erwahlten gehen, es 
mag auch im selben Dorf sein, und den Brauteltern gleich 2 Anna bringen, manchmal — selten! 

— sogar schon den Brautpreis von 5 Rs.; und sie versprechen, in einigen Tagen mit zwei Topfen 
Reiswein wiederzukommen. 

2) Nach der Brautwahl die Verlobung und die Brautschau (bainjurajuri). Der Tag dafiir 
ist ganz beliebig. Die hinduistische Astrologie ist bier in den Bergen noch nicht eingedrungen 

— und hat hier auch keine Vorlaufer. 

Die Eltern des Knaben gehen mit einem Dorfgenossen und einigen Topfen Reiswein zum 
Hause der Braut. Man achtet unterwegs auf Vorzeichen: ein Schakal z. B. ist Grund, umzukeh- 
ren und auf diese Braut zu verzichten. Man richtet es so ein, dass man gegen Abend im Dorfe 
der Braut ankommt. Einer der Manner nur geht zu ihrem Haus und steckt einen Bambusstab in 
ihr Dach: Bambus ist das Symbol der Fruchtbarkeit. Nach dieser Ankiindigung der Verlobungs- 
absicht kehrt er zu seinen Dorfgenossen in ein anderes Haus des Dorfes zuriick, wo sie die Nacht 
verbringen. 

Am nachsten Morgen geht dann die ganze Gesellschaft zum Hause der Braut. Vor dem Hause 
werden ihnen zur Begriissung die Fiisse gewaschen, und sie treten erst ins Haus, nachdem sie 
eine Kleinigkeit bezahlt haben (s. o. die 2 a. von Kerakair). Sie begriissen die Familie der Braut, 
von rechts anfangend, also wieder umgekehrt wie unser Uhrzeiger (prasavya). Irgend jemand 
anders als die Brauteltern, die sich noch nicht engagieren wollen, gibt den Gekommenen das zur 
Verdiinnung des Reisweines erforderliche Wasser, und man feiert. 

Je zwei Manner von jeder Seite treten sich gegeniiber. Jeder legt seine Handflachen zusam- 
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men: so treten auch die Hindu vor Respektspersonen. Die der Brautseite fragen: ,,Was habt 
Ihr uns gebracht?” Die von der Seite des Knaben antworten: „Wir sahen die Wurzeln, die 
Zweige, die Blatter. Daher kamen wir”. Das heisst: wir kennen die Familie in ihren verschiedenen 
Gliedern. Wir kommen wegen der Braut. Aber die Brautseite sagt: ,,Ich babe nichts gesehen” 
-ich babe noch nichts unternommen. Die Sprecher des Knaben: „Wir haben alle guten und alle 
schlechten Eigenschaften gesehen; wir kommen nicht als Unwissende!” Wir kennen auch die 
Mangel der Braut, wir sind uns ganz klar iiber das, was wir hier erhandeln, kaufen wollen, es 
wird uns nicht gereuen. Die Zeugen der Braut: „Wenn ihr alles gesehen habt, danach gewahlt 
habt, entschlossen seid, dann lasst uns uns die Arme geben!” Jeder der vier Manner fasst sein 
Gegeniiber an den Unterarmen, und sie ziehen abwechselnd den recliten und linken Arm mehr- 
fach kraftig hin und her und sagen dabei laut und deutlich: „Ein Eisenband mag zu losen sein, 
dies Lederband ist nicht zu Ibsen!” Das Lederband (s. o. die Adoption durch den Scbmied) 
gilt als besonders test; es besteht in diesem Fall, sagte man mir, in den Worten, die gesprochen 
wurden, ist durch ihre Miinder gebunden worden. Dann trinkt man Reiswein wie bei jedem 
feierlichen Akt der Eheschliessungszeremonie. 

Darauf — so erzahlte man weiter, obgleich ich die Richtigkeit der Reihenfolge bezweifelte 
— wird das Madchen gerufen, und es setzt sich einem Manne von der Seite des Knaben auf den 
Schoss. Dieser Mann hat dafiir 4 a. zu bezahlen, mag er es als Ehre oder als Vergniigen auffassen. 
Die Manner der Brautseite sagen noch einmal: ,,Seht ihr alle ihre Fehler?” Werdet Ihr nicht 
spater kommen und den Brautkauf riickgangig machen wollen mit der Begriindung, wir hatten 
Euch einen ihrer Fehler verheimlicht? Der Brautvater handelt als sehr vorsichtiger Verkaufer, 
nicht etwa aus liebevoller Sorge fiir das Gliick seines Schwiegersohnes. Die Zeugen des Knaben: 
,,Wir haben alles gesehen und die Braut angenommen !” Darauf steht der Mann, auf dessen Schoss 
die Braut gesessen hat, auf, geht rings herum und griisst jeden einzelnen der Familienver- 
sammlung; die Braut folgt ihm; er fiihrt sie sozusagen jetzt als Braut vor und in die Familie ein, 
er ist der Mittler. Man trinkt, singt, tanzt; die Mahlzeit nimmt man an diesem Tag erst bei 
Sonnenuntergang. — Jetzt ist der Vertrag geschlossen ; aber man kennt keine Busse fiir den 
Fall kiinftigen Vertragsbruches. 

Dieser Akt wurde in Kerakair folgendermassen dargestellt: Der Knabe bringt zwei Tbpfe 
Reiswein, begleitet von 4-5 Dorfgenossen und seinen Eltern zum Hause der Braut. Fiir diese 
Armen in Kerakair war der Reiswein das weitaus Wichtigste bei dieser ganzen Angelegenheit, 
und in jubhipath sah ich dazu spater die Praxis! — Man tritt ins Haus — nichts sagen sie 
von Abend oder Nacht — ■ sondern sie gehen gleich wieder auf den geliebten Reiswein ein: die 
Frauen der Knabenseite holen das Wasser, und der Knabe selber mischt es mit dem Reiswein. 
Die Dorfgenossen des Brauthauses kommen zum Verlobungsfest, und der eine der zwei ,,grossen'’ 
Manner (agiia) von der Seite des Knaben verteilt den Reiswein, erst an die Brauteltern, dann an 
die Dorfgenossen der Braut, dann an alle. Derselbe Mann oder die Eltern des Knaben fassen 
seine Hand, fiihren ihn vor und fragen, ob die Brauteltern oder ihre Dorfgenossen einen Fehler 
am Knaben finden! Davon war in dem anderen, wesentlich aus Kujam und von dem dortigen 
alten Priester stammenden Bericht garnicht die Rede gewesen. — Dann erst wird die Braut 
vorgefiihrt, und die Partei des Knaben nach Einwanden gefragt. Dann werden schliesslich Knabe 
und Madchen vorgefiihrt, sie stehen beide zusammen, und der ,,grosse” Mann fragt sie, ob sie 
sich wollen. — Das ist wieder etwas Besonderes! Sie stimmen zu. Man schmaust. 

3) Beim nachsten Nayakhani-fest wird die Braut von ihrem kiinftigen Schwiegervater 
eingeladen; einige Madchen von der Partei des Knaben holen sie in dessen Haus. Bei der Ein- 
Ruben, Eisenschmiede und Damonen in Indien 1 1 
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ladung trinkt man einen Topf Reiswein. Auf dem Wege achtet man nicht mehr auf Vorzeichen; 
der Handel gilt schon als abgeschlossen. Vor dem Eintritt werden ihr die Fiisse gewaschen. Sie 
bleibt 3-4Tage in ihrem kiinftigen Heim, spricht mit ihrem Brautigam, lebt aber nicht mit ihm — 
er schlaft im Jiinglingshaus. Sie benutzt diese Tage, um die Verhaltnisse des Hanses kennen zu 
lernen, den Besitz zu erfahren usw. Sie kann alleine weglaufen, sagte man, Oder sie wird von 
den Schwiegereltern und den Dorfgenossen mit Reiswein nach Hause geleitet; sie erhalt dabei 
ein neues Kleid, das etwa den Wert von 1 Re.darstellt. Die Heimkehr ist abends, die Begleitenden 
bleiben die Nacht im Hause der Braut und trinken und kehren am folgenden Morgen zuriick. 
— Man sprach nicht davon, dass die Braut den Ahnengeistern ihrer kiinftigen Familie zuge- 
fiihrt Oder vorgestellt wird. 

In Kerakair liess man diesen Besuch direkt an den der Brautigamspartei im Brauthause 
anschliessen. Am nachsten Mittag nach dem Friihstiick sagt der ,,grosse” Mann: ,,lch habe den 
Brautigam zu Euch gebracht; jetzt moge die Braut ihr kiinftiges Haus sehen.” Man nimmt sie 
mit, sie geht ohne Eltern, sie arbeitet im Haus. Nach 10-12 Tagen geht sie mit Reiswein und neu- 
em Kleid wieder zu ihren Eltern. Besondere Zeremonien finden nicht statt. 

4) Von jetzt an besuchen sich die beiden Familien bei ihren Dorffesten. Es ist die schonste 
Zeit des Lebens. Zwei Familien sind verbunden — und es ist noch kein Grund zu Zwist: Zwist, 
Alltag, Arbeit, Sorgen driicken erst spater die Ehe. 

Dem Hindu, ja sogar dem Oraon und Munda wurde auffallen, dass das Brautpaar so Ge- 
legenheit hat, sich zu sehen. Bei der christlichen Oraon-Massen-Hochzeit in Katkahi war es 
erschiitternd zu sehen, wie verstohlen und verschamt sich die Paare gegenseitig beaugen; sie 
wagen es garnicht, sich often die Partner ihres kiinftigen Lebens anzuschauen. Die Missionare 
bemiihen sich, heute wenigstens die jungen Leute durch gegenseitige Berichte tiber einander 
aufzuklaren — wie im Epos die zauberhaften Schwane den Prinzen Nala und seine Braut Dama- 
yanti. 

Schliesslich, nach Jahren, wird der Hochzeitstag festgesetzt. Man wahlt einen Tag im M^gh 
(Jan. Fe.) nach der Ernte, wenn die Speicherkorbe voll Reis und Hirse sind, wenn die Feld- 
arbeit, die Jagd und Schmiedearbeit noch nicht begonnen hat. Die Eltern setzen den Tag ohne 
Priester oder devair, ohne hlnduistische Astrologie fest, wie sie wollen. Nur nicht am Wochentag 
der Geburt beider Brautleute. Man berechnet: am so vielten Tage nach dem Vollmond. . . 

in Kerakair schilderte man wieder die Portionen Reiswein: zunachst fragt der ,,grosse” 
Mann die Brauteltern wegen des Hochzeitstages — diesmal ohne Reiswein. Wenn die Braut- 
eltern zur Verhandlung uber den Tag der Hochzeit bereit sind, verspricht er, in 8-10 Tagen 
mit Reiswein wiederzukommen. 

Solange muss der Wein garen. Wenn der Reiswein fertig ist, kommt er wieder zum Hause der 
Braut, 6-10 Mann vom Dorfe des Knaben, gelegentlich auch der Knabe selber, gehen mit ihm 
mit zwei Topfen Reiswein. Wenn die Verlobung mehrere Jahre dauert (das ist nicht immer der 
Fall ; es gibt Ausnahmen von jeder Regel), dann geht man so jedes jahr mit Reiswein zum Hause 
der Braut, bis man schliesslich das Jahr der Hochzeit festgesetzt hat. Wenn man soweit ist, 
verspricht die Partei des Brautigams, 8 Tage spater tekanhari zu feiern: an diesem Tage wird 
dann der Tag der Hochzeit selber festgelegt. Der „grosse” Mann verspricht, fur die Hochzeit 
zu sorgen, und geht. Man lasst sich viel Zeit und hat Freude am Umstand. 

In Jubhipath aber betonte man mir, dass manchmal diese oder gar beide Parteien nicht im 
Stande sind, die Kosten der Hochzeit aufzubringen. Dann schicken die Brauteltern ihr Kind ins 
Haus ihres kiinftigen Mannes ohne Zeremonie, ohne jedes Fest — und trotzdem gilt es als Ehe. 
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Das junge Paar bekommt Kinder; aber wenn ihr altestes Kind heiraten will, dann muss erst die 
Hochzeit der Eltern nachgeholt werden, sonst erlaubt der Ranch die Hochzeit ihrer Kinder nicht. 
Das Hochzeitsfest ist ein Tribut an das Dorf. 

Ober diesen Punkt sagte man in Kerakair; Der Vater des Brautigams muss 5 Rs. Brautpreis 
vor dem fiir die Eheschliessung besonders gewahlten panch zahlen und der Braut ein neues Kleid 
schicken. Manchmal verspricht er ein Hochzeitsfest, wenn er dazu in der Lage ist. Der Ton war 
sehr deutlich: meist ist er dazu nicht im Stande. 

5) Der Name der eigentlichen Hochzeit ist duilfera: Riickkehr der Sanfte. Das ist aber nur 
ein Name, nur in Kujam iiblich. 

Ein guter Redner wird vom Brautigam ins Brauthaus geschickt, ob alles bereit ist. Er gelei- 
tet den Brautzug zum Haus des Brautigams mit Trommeln. Der Brautigam und seine Partei er- 
warten den Zug vor seinem Dorf ; man kommt abends an. 

Vor dem Hause des Brautigams hat man das Hochzeitsdach (mandua) errichtet. Man 
steckt 9 Sal-zweige in die Erde, drei mal drei in einer Reihe mit je etwa 1,5 m. Abstand; die 
Lbcher fiir die Stammchen macht man mit dem Grabstock. Die Stamme sind etwa 4 m. hoch, 
unten etwa 15 cm. stark. Man schalt sie und entzweigt sie; nur oben lasst man eine griine Spitze. 
In etwa 2 m. Hohe bindet man Queraste an und bedeckt sie mit Sal-laub-zweigen als Sonnen- 
dach. Um das Dach herum bindet man einen Strick als Symbol der Bindung. An den Mittel- 
pfosten bindet man einen kleinen Bambus und einen Mango- zweig, etwas unterhalb des Laub- 
daches, Symbole der Fruchtbarkeit. In Jubhipath band man um den Mittelpfosten noch zwei 
belaubte SM-zweige mit einem dicken, zopfartigen Strohseil: wie dieses gut mit dem Mittelpfos- 
ten verbunden ist, so soli die Ehe test verbunden sein; wie diese Zweige griin sind, so soli das 
junge Paar fruchtbar sein. Darin liegt vielleicht ein Rest der bei vielen Primitiven Indiens 
iiblich gewesenen Baumhochzeit, der Mittelpfosten konnte hier den Baum vertreten, mit dem 
die Braut vermahlt wird vor der eigentlichen Eheschliessung. 

Um den Mittelpfosten errichtet man eine kleine Plattform aus Erde und bedeckt den gan- 
zen Boden dieser Hochzeitshiitte mit Stroh. Auf diese Plattform stellt spater jede Partei je zwei 
Zeremonialtbpfe (Khalsabandhar), sagte man in Kujam; in Jubhipath sah ich spater aber nur 
zwei Topfe der Brautpartei. Man nimmt dazu neue Topfe aus Ton der ublichen runden Form, 
malt mit Kalkfarbe einige weisse Punktkreise darauf, tut etwas arua-Reis hinein, legt eine kleine 
Schale als Deckel darauf, legt in die Schale etwas Hirse und stellt darauf ein kleines brennendes 
Ollampchen. Aus dem Topf lasst man etwas Reisstroh nach alien Seiten heraushangen. Auch die 
Geschenke des Brautigams stellt man dorthin. Driver berichtet, dass man in einiger Entfer- 
nung einen Zaun von Sal-asten herumzieht, davon habe ich weder in jubhipath noch bei den 
Oraon in Dumbarpath etwas gesehen. Und nach ihm wird neben den Mittelpfosten aus Bambus 
ein Korb voll Erde mit einigen Halmen gestellt. 

Ich schildere diesen Hochzeitstag so, wie ich ihn in Jubhipath mitgemacht habe. Was man mir 
in Kujam und Kerakair etwas abweichend erzahlte, merke ich an. Morgens versammelt sich die 
Brautigamspartei, und die Manner halten vor seinem Haus erstmal einen Umtrunk unter Trom- 
melmusik. Der Brautzug kommt mit seinen Trommeln an, und die Brautigamsmutter wascht 
den Gasten am Eingang des Dorfes die Fiisse. Dann geht der Brautzug auf das Hochzeitshaus 
zu — aber der Eingang wird ihm mit zwei Bambus-stangen (in Kujam sagte man: mit einer Schnur) 
von der Knaben-partei versperrt. Es gibt einen lustigen Scheinkampf ; der wird vom Brautzug 
nach Zahlung von einer Anna (Kujam: + anna) gewonnen. Der Weg ist frei; beide Parteien ziehen 
zum mandva; die Trommler, eine Reihe Frauen und ein paar Manner schreiten ein paar Mal 
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langsam unter Gesang um den Mittelpfosten herum, und zwar wiederum umgekehrt wie unser 
Uhrzeiger (prasavya). Gleich zu Anfang setzen die beiden Madchen, die die Zeremonialtbpfe 
getragen haben, diese ins Stroh an den Mittelpfosten (s. Abb. 28, 29). 

Alle setzen sich: auf die eine Seite die Manner, sodass ein paar noch im Schatten des mandva 
bleiben, auf die andere die Frauen, auf die dritte die Kinder. Wahrenddem geht man herum, be- 
griisst jeden einzelnen, den rechten Arm schwenkend. Die Manner kauen Tabak; die Frauen 
rauchen an den herumgereichten Pfeifen (obgleich Hahn berichtet, dass nur Manner rauchen). 
Die Kinder bekommen Zuckerwasser. Lebhaftes Schwatzen, Umtrunk: ,,furdie Fusswaschung”; 
man sauft also nicht etwa sinnlos, sondern man trinkt bei fest geregelten Gelegenheiten. Und 
zwar werden zunachst die Frauen mit Trunk versehen. 

Das Brautpaar setzt sich jetzt zusammen, und zwar vor die Haustiir; aber man sagt in 
Jubhipath, dass sie eigentlich im Hause drinnen sitzen sollten. Damit ich aber die Zeremonie 
sehen und photographieren kbnnte, sitzt das Paar diesmal draussen. Nach der Schilderung von 
Kujam geschieht das Folgende aber draussen! Das Paar hat neue Kleider an. In Jubhipath hatte 
ich sie gekauft, l,8Rs. fiir den Mann, 0,10 fur die Frau. Das waren die besten, die ein Handler 
aus einem Nachbardorf gerade beischaffen konnte. Sie sollen drei jahre halten, ohne dass ein 
anderes Kleid zum wechseln da ware. 

Die beiden hocken auf Stuhlchen, ganz verhiillt von den neuen Kleidern, als Schutz gegen 
den bbsen Blick. Sie werden mit 01 gesalbt, das man in einem Messingtopf halt: die Haare, der 
Riicken, die Arme, und sie werden danach gekammt; er von einem Mann, sie von einer Frau. In 
Jubhipath handelte es sich um altere, langst in Ehe zusammen lebende Leute, die nur bisher 
nicht im Stande waren, die Kosten fiir die Feier aufzubringen. Dementsprechend wurden sie 
von Erwachsenen geolt. In Kujam betonte man, dass die beiden Salbenden gleichalterig mit dem 
Brautpaar sein sollen, dass neben der Braut eine Freundin, neben dem Brautigam ein Freund 
sitzen solle, dass ein Madchen von der Partei des Brautigams die Braut und ihre Freundin, 
ein Madchen der Brautseite den Brautigam und seinen Freund salben solle, dass man Reiswein 
trinkt, die ganze Versammlung singt, dann der Brautigam ins Haus, die Braut zu der Stelle geht, 
wo der Brautzug die Nacht im Dorf verbracht hat: das ist oft eine Art Pferch von belaubten 
Zweigen; ich sah sie in dieser Zeit ofter in den Dorfern auch der Oraon und Munda. Der Gesang 
soil eine lebhafte Warnung an die Partei des Brautigams enthalten, es sich gut zu iiberlegen; 
darauf antwortet man aber nicht mehr. In Jubhipath stand ein Alter neben dieser Szene und 
sang. Nach der Salbung ging er gefolgt von dem wieder tief verhiillten Brautpaar durch die ganze 
Versammlung, und die drei griissten jeden Einzelnen. Dann ging das Paar schleunigst ins Haus 
— um sich vor dem bosen Blick zu schiitzen (s. Abb. 30). 

All dies — betonte man in Kujam und Kerakair — soil des Abends, am Vorabend des eigent- 
lichen Hochzeitstages stattfinden, und das wird die richtige alte Sitte sein. Aber auch in Dum- 
barpath sah ich diesen Anfang der Hochzeit, und zwar die Ankunft des Brautzuges aus einem 
anderen Dorf, am .Morgen stattfinden, bei freilich christlich gewordenen Oraon. Man erklarte mir 
in Jubhipath : wenn das Paar aus einem Dorf stammt (wie in diesem Falle), so kommt der Braut- 
zug morgens an, und dann kann man etwa um 1 Uhr das Schweineopfer vollziehen — was fiir 
die Versammlung offenbar der wichtigste Moment war, in Kujam aber garnicht erwahnt wurde. 
Wenn der Brautzug aus einem anderen Dorf kommt, soli er abends eintreffen, und das Opfer 
findet morgens statt. 

In Kerakair lautete der kurze und wieder sehr realistische Bericht iiber diesen Vorabend: 
der Brautigam geht zum Haus der Braut — hier ist also Regel, was mir in Kujam als Ausnahme 
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erzahlt wurde (s.u.). Dort ist ein mandva mit neun Pfosten errichtet worden. Der Brautigam bringt 
seine Leute, ferner ein Schwein, sieben Topfe Reiswein, 36 seer Reis und 3 seer Hirse mit; alles 
dies dient zum Essen fiir die Brautpartei. Die Partei des Brautigams muss sich ihr eigenes Essen 
ausserdem mitbringen. Das heisst; der Brautigam hat fiir die Verpflegung zu sorgen, und es 
ist genau vorgeschrieben, was er fiir die Brautseite zu leisten hat. Nach dem Fusswaschen stellt 
man den Reiswein in die Ecken des mandva — das tat man in Jubhipath nicht — und einer 
macht ihn fertig, wobei die Seite des Brautigams das Wasser beizubringen hat. Der ,,grosse” 
Mann verteilt dann den Reiswein: erst erhalt die Seite der Braut; nur wenn dann noch etwas 
iibrig ist, erhalt es die Seite des Brautigams. Die Nacht verbringt die Partei des Brautigams in 
einem Verschlag oder Pferch. 

6) Das Schweineschlachten ging in Jubhipath folgendermassen vor sich: man hatte nach 
tagelangem Suchen in einem Nachbardorf ein schones Schwein erhandelt. Zwei Mann hatten es 
am Morgen an einer Tragstange mit den Hinterbeinen festgebunden, geholt und so an einem 
schattenlosen Platz dicht bei der Versammlung hingelegt. Das arme Tier schrie und zappelte 
erst fiirchterlich, im Laufe der Zeit wurde es still, jetzt brachten die Zwei es mit der Tragstange 
vors Hochzeitshaus. 

Der Mahato, der, soweit ich verstanden habe, bei dieser Hochzeit die Rolle des Brautigam- 
vaters spielte, salbte sich und einem Alten das Haar mit 01. Das Schwein wurde mit seinen ge- 
fesselten Hinterbeinen auf den Riicken gelegt, sodass sein Kopf vor der Haustiire lag. So sollte 
es einige Reiskdrner fressen, die der Mahato und der Alte ihm auf die Schnauze streuten, indem 
sie die Ahnengeister anriefen. Das tat es nattirlich in dieser unmoglichen Lage nicht. Da dffnete ihm 
der Mahato mit einem Kniittel die Schnauze und streute ein paar Korner hinein. Dann nahm er 
ein Beil und schlug ihm gegen den Kopf. Unter dem vorspringenden Dach konnte er nicht stark 
genug schlagen. Man zog also das Tier weiter vom Hause fort, und ein anderer gab ihm noch 
einen starken Schlag auf den Kopf. Man lasst es jetzt nicht ausbluten, sondern zieht es etwa 50 
m. vom Hause fort (s. Abb. 31). 

Vor der Tiir, eigentlich im Hause, hockten der Mahato und der Alte sich zusammen, rei- 
nigten ein Platzchen, legten ein Lianenblatt nieder und opferten auf ihm etwas Reis und Wasser 
fiir die Ahnen. Ein drifter Mann hockte einen Schritt abseits, nahm dann das Blatt und legte es 
auf das Dach iiber die Tur. Man hatte gesagt, dass die Tiir der Sitz der Ahnen ist (s. Abb. 32). 

Jetzt wurden dem Schwein die Borsten abgebrannt. Die Jiinglinge haben die Aufgabe, das 
Schwein weiter zu behandeln. Einer wascht es zunachst recht sparsam mit Wasser ab, dann be- 
deckt man es mit etwas Senfstroh und verbrennt dies; kratzt mit Steinen und Tonscherben die 
Borsten und die obere Haut herunter, brennt die noch iibrigen Borsten mit Zweigen ab, wascht 
wieder mit Wasser und zerlegt das Tier kunstgerecht mit dem Kriegsbeil. 

7) Jetzt kommt die wesentliche Zeremonie der Eheschliessung, die die Hindu sindur-dan 
nennen. Man legt vor die Haustiir unter die Traufe ein Joch und auf jedes Ende ein Biischel des 
harten Grases, das man auch zum Dachdecken verwendet. Das Brautpaar hockte sich — und 
zwar in ihren alten Kleidern, aber doch mit verhiilltem Kopf wie vordem — vor die Tiir auf den 
Boden, obgleich Stiihlchen daneben standen. Und der Mann, der eben den Blattteller aufs Dach 
gelegt hatte, macht jedem von ihnen mit sindur (Mennige) einen Tupfen auf die Stirn. Er hat 
den Stoff in der linken Hand auf einem Blatt. Dann erhebt sich der Brautigam und zeichnet mit 
dem sindur seine Braut; dann erhebt sich die Braut und zeichnet den wieder niedergehockten 
Brautigam (s. Abb. 33). 

Darauf stellt sich das Paar auf das Gras auf das Joch mit dem Gesicht zur Tiir. Der Alte 
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tritt hinter sie und sprengt ein paar Tropfen Wasser iiber sie — und schleunigst fliichten sie mit 
grosser! Schritten ins Haus und bleiben den Rest desTages drinnen. Jetzt sind sie rite verheiratet 
und haben sich keinen weiteren Zeremonien mehr zu unterziehen. Es war merkwiirdig, dass 
die Versammlung sich um diesen wichtigen Akt garnicht kummerte (s. Abb. 34). 

In Kujam berichtete man mir fiber diesen Akt, dass um die Zeit des Hahnenschreies, d.h. 
zwischen 4-5 Uhr am folgenden Morgen, das Paar mit Freund und Feundin sich auf Stfihlchen 
niederhocken, wahrend alle umhersitzen. Ein Madchen verdeckt die Stirne der Braut und gibt 
sie erst nach Zahlung von 1/2 a. frei. Der Brautigam macht dann mit dem kleinen Finger der 
rechten Hand den sindflr-tupfen auf ihre Stirn, und die Braut mit dem kleinen Finger der linken 
Hand auf seine ; dabei ffihren ihnen ihre Begleiter die Hande. Das Paar geht dann ins Haus. 
Man betonte auf Nachfragen, dass man die Kleider des Paares nicht verknotet, dass man das 
Paar nicht wie die Oraon mit Wasser besprengt, dass das Paar nicht von einer Decke verhfillt 
wird bei dieser Zeremonie. 

Dann trinkt man zwei Tdpfe Reiswein. — In Kerakair erzahlte man: Bei Sonnenaufgang 
fragt der „grosse” Mann nach der Braut; sie wird aus ihrem Haus geholt. Auch der Brautigam 
kommt mit seinen Freunden zum mandva. Dort wird das Paar auf ein Joch gesetzt und mit 
01 gesalbt. Ein Mann, der mit beiden Seiten befreundet ist, steht auf und sagt: ,, Jetzt gehort 
die Frau dem Mann”. Er belehrt sie, treu zusammen zu bleiben, lasst den Mann die Hand seiner 
Frau fassen, knotet die Enden ihrer Kleider zusammen, und wieder geht er gefolgt von dem Paar 
rings herum und grfisst jeden Einzelnen der Festversammlung. Das Paar geht ins Haus. Dann be- 
ginnt man zu feiern — schon jetzt vom frfihen Morgen an. Das Bemerkenswerteste an der Kera- 
kair-hocbzeit ist, dass nur die Leute des Tiger-totems sindur verwenden. Aus diesem Totem 
stammte auch ihr alter Priester. 

8) In Kujam berichtete man weiter: jetzt hat die Zahlung des Brautpreises zu geschehen. 
Das war in jubhipath schon vor jahren erledigt worden. Die panch der beiden Parteien setzen 
seine Hdhe test: bezahlt werden 5 Rs., aber die Seite des Brautigams bietet zunachst4 Rs., davon 
zwei ffir die Brauteltern, eine fur ihren panch und ihr Dorf, eine ffir einen ihrer besten Verwand- 
ten: der muss ihr daffir eine Kuh schenken, die das personliche Eigentum der Frau bleibt. Dieser 
Verwandte ruft den Brautigam in sein Haus und zeigt ihm die Kuh; spater — nach der Hochzeit 
— kommt dann eines Tages das junge Paar zu ihm, bringt ihm Reiswein und ein neues Kleid, 
isst bei ihm und holt sich die Kuh. 

Jetzt erst geht die Sonne auf, und das Brautpaar soil beim Kochen helfen; es soil nicht faul 
dasitzen. Ein Topf Reiswein wird zwischen 9 und 10 Uhr „beim Waschen” getrunken. 5 Topfe 
Reiswein erhalt der panch, 4 trinkt man im Laufe der Nacht. 

Etwa um 2 Uhr bringen die Dorfgenossen dem Brautpaar Geschenke, was immer jeder will. 
Dazu wird wieder ein T opf Reiswein getrunken. Man hat aber — sagte man mir auf Nachf rage — 
keine siebenteilige Hochzeitsmatte, keine Dhatmo katna Zeremonie, keinen Scherzkonig, Got- 
terpferde usw. wie die Oraon. Priester und devair haben mit der Hochzeit nichts zu tun. 

9) Wahrend der Nachmittagsstunden wurden in Jubhipath alle Hochzeitsgaste um das 
mandva vom Mahato mit 01 elngerieben; mit grosser Wonne liessen sie sich den Rficken mas- 
sieren. Gleichzeitig gingen zwei Manner, von jeder Partei einer, und zwar waren es die beiden, die 
dem Mahato vorher beim Ahnenopfer geholfen hatten, herum, und fragten in jeder der vier Ecken 
des mandva, ob man das Schwein zum Schmaus bereiten solle, oder ob jemand lieber anderes 
Essen wolle. Sie standen dabei neben einander mit bittend zusammengelegten Handen. Je zwei 
Angeredete erhoben sich, erklarten ihr Einverstandnis und hockten sich wieder nieder. Vor die 
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Gefragten hatte man einen Blattteller mit etwas Reis und einem Stiickchen Safranwurzel gestellt 
(s.o. Entsiihner). Die Gefragten beriihren dies jetzt, und die Fragenden giessenihnen etwas Wasser 
iiber die Hande: damit ist die Einladung zum Schweineessen angenommen. Es ist die Zeremonie, 
die beim altindischen Vertragsschluss iiblich ist; eigentlich reichlich feierlich fiir diesen Anlass! 

Darauf erfolgt der Umtrunk ,,fur die Hochzeitszeremonie” (s. Abb. 35). 

Inzwischen ist die Zerlegung des Schweines fertig. Der Kopf und die am Brunnen einmal 
durchgespiilten, aber noch heftig duftenden Darme werden in einem Messingtopf an der Schlacht- 
stelle gekocht. Man legt ein paar Blatter als Gewiirz dazu und riihrt von Zeit zu Zeit. Das ganze 
iibrige Schwein wird in Nuss-grosse Stiicke zerteilt, auch die Haut und die Knochen bis auf die 
zu harten Rbhren, und fur jedes Haus verteiit: man legt fiir jedes Haus ein Blatt bin, und auf 
jedes Blatt kommt etwas Fleisch, Fett, Knochen -sehr gerecht! 

Inzwischen geschieht um die Hochzeitshutte; der Gruss, der Gesang, der Trunk ,,fur die 
Mutter”. 

Das Fleisch vom Kopf des Schweines wird jetzt ins Haus gebracht, einige Brocken davon 
werden auf einen Blattteller gelegt, und drei Blatttopfe mit Reiswein dazugestellt als Opferfiir 
den Sonnengott, Arhabuda und seine Frau, das Paar der Urahnen. Man weigerte sich, dieses 
Opfer vor dem Hause stattfinden zu lassen. Man riickte nur innerhalb des Hauses bis direkt an 
die Tur. Aber auch da war es zu dunkel zum Photographieren — es war schon spater Nachmittag. 
Der Mahato spendete und rief die Ahnen diesmal mit den Namen der Grosseltern des Brautigams 
an: ,,Wir geben Euch hier Speise und Trank; Ihr mogt es im Jenseits verteilen; Ihr seid unsere 
Ahnen”. Die Blatttopfe werden dann im Hause da, wo der Reistopf neben dem Herde steht, 
aufbewahrt: das ist also die Stelle des Hauses, von der die Munda eine scharfer ausgepragte Vor- 
stellung als dem Sitz der Ahnengeister im Hause haben. Ob ich wirklich richtig verstanden habe, 
dass hier dem Sonnengott geopfert wird? Mein Obersetzer sagte: Bhagavan; sollte es nicht Bar- 
pahSri sein ,wie beim Phagua? Dem Sonnengott werden doch sonst nur weisse Hiihner geopfert! 
Dies Bedenken kommt mir leider erst jetzt beim Schreiben. 

Danach wird das Gekochte, Reste des Kopfes und die Darme, klein zerhackt verteiit. Zwei 
Manner gehen umher und geben zuerst den Frauen und Kindern, dann den Mannern ein wenig 
in bereitgestellte Blatter. Einige verzehren es gleich. Auch eine anwesende Oraon-familie isst 
mit: das Fleisch ist von einem Asur-mann gekocht worden und gilt deshalb als rein. Freilich Reis 
und Reiswasser wiirde der Oraon nicht nehmen, sagte man mir. Das iibrige Fleisch kocht jede 
Familie fiir sich alleine. Es ist also kein allgemeiner Schmaus. 

Darauf erfolgt ein Umtrunk ,,zur Reinigung des Mundes”. Dann ist die Zeit zum Sammein 
der Geschenke: ein paar Kupfermiinzen. Dann verabschiedet sich die Brautpartei ohne weitere 
Zeremonie. Die Braut bleibt bei ihrem Mann. Man speist und feiert, und zwar sind in Jubhipath 
keine Tanze iiblich, sondern nur Gesang und Trinken. Vor meiner Hiitte sassen die Manner um 
ein Feuer, die Frauen um ein anderes, und es erscholl -nicht schon, aber laut-Wechselgesang bis 
spat in die Nacht. Kinder spielten weiter weg um ein drittes Feuer. 

Der Inhalt der Gesange war etwa folgender: 

1) Der Mond geht auf- die Sonne geht unter. Die Tochter wird geboren- und wird verhei- 
ratet. Das sieht nach einer typischen hinduistischen Strophe aus: Naturgleichnis und Moral in 
Parallele gesetzt. Als ,,Sinn” wurde mir erklart (man bedenke allgemeine Trunkenheit; an ein 
wbrtliches Diktieren war garnicht zu denken): Die Tochter bringt Gewinn: dem Vater den 
Brautpreis, dem Manne die Arbeitskraft. 

2) Da ist ein Baum mit schbnen Bliiten und Friichten. Papageien kommen zu ihm zum 
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Fressen. 10 Briider kommen mit ihren Frauen, pfliicken Bluten und Friichte (auch Bliiten 
werden ja oft gegessen), die Frauen bereiten die Speisen zu: die Briider freuen sich. 

3) Der Bruder klagt: meine verheiratete (altere) Schwester ist nicht bei meiner Hochzeit; 
alle Schdnheit fehlt. 

4) Affen sammeln sich auf einem Baum, eine grosse Herde. Jager kommen, warnen sie, 
geht weg, sonst werdet ihr getroffen. Die Parteien der Affen und Jager singen abwechselnd. 

5) Die Mutter klagt: Der Brautpreis ist bezahlt, ich muss meine Tochter lassen! Gebt ihr 
gute Speise und Trank mit auf den Weg. 

10) Das Fest dauert manchmal noch einen zweiten Tag, sagte man in Kujam -bei Oraon 
und Munda bis zu fiinf Tagen! 

Das mandva wird ohne besondere Zeremonie abgebrochen. 

Am nachsten Phagua-fest geht das junge Paar zur Familie der Braut mit Reiswein, fiigte 
man in Kujam hinzu. 

Nach Driver trinkt und tanzt die Hochzeitsgesellschaft den ganzen Tag; in der Dammerung 
giessen zwei Brautjungfern Wasser iiber das auf dem Joch stehende Paar, und danach macht das 
Paar sich die sindur-flecken mit dem kleinen Finger der rechten Hand auf die Stirn. 

11) In Kujam berichtet man: ist der Brautigam zu arm, die Braut aber wohlhabend genug, 
so findet die andre, charbihar, genannte Form der Hochzeit statt. Die Eltern des Knaben be- 
zahlen den Brautpreis und den Reiswein, aber der Brautvater den Reis und, was sonst dazu ge- 
hbrt. Die Partei des Brautigams geht am Abend zum Haus der Braut, und die Hochzeit findet 
dort statt. Man errichtet zwei rnandva’s. Die Hochzeit findet im mandva der Braut statt. 
Vor dem Haus des Brautigams wird das andere mandva errichtet, und das heimkehrende Paar 
umwandelt es drei bis vier Mai im umgekehrten Sinn, wie unser Uhrzeiger geht (prasavya). 

/) Tod und Bestattung 

1) Wenn ein ,, Grosser”, d. h. ein alter Mann oder auch eine alte Frau von Ansehen vor dem 
Sterben Sinnloses stammeln, dann horen die umstehenden Angehbrigen manchmal Worte 
heraus wie: Gold, Silber, Kupfer. In solchem Falle muss man dem Sterbenden ein Stiick Oder 
eine Miinze des entsprechenden Metalls in den Mund legen. Aber niemals Eisen, ,,weil Eisen 
seine Seele ist”, d. h. fiigte man als Erklarung in Kujam hinzu: er soil sterben, man soil ihn in 
Frieden sterben lassen, er leidet, man soil es kurz machen. Also soil man keine Seele, kein Leben 
in ihn neu hinein tun. Das ist die einzige wesentliche Ausserung der Eisenschmelzer iiber ihr 
Eisen. Es ist ihre Seele, ihr Leben; aber nur im Angesicht des Todes wird es ihnen Problem. 
Manchmal verschluckt der Sterbende das Metall, oder er stosst es wieder aus dem Mund; dann 
knotet man es in ein Tuch und gibt es so mit ins Grab. 

2) Die Leiche des Verstorbenen wird nicht gewaschen, sondern nur in neues Zeug gekleidet 
und mbglichst am Tage des Sterbens noch begraben oder verbrannt. Die Asur kennen beide Be- 
stattungsarten; heute iiberwiegt das Begraben aus dem banalen Grund, weil es billiger ist. Als 
Regel gilt: Kinder und Unverheiratete und jungverheiratete sollen begraben, ,, Grosse” sollen 
verbrannt werden (Kujam). Nach Driver dagegen wird am Ufer eines Flusses verbrannt, wer 
durch Alter, Zufall oder Gewalt stirbt; wer durch Krankheit stirbt, wird unter drei grossen 
Steinen begraben. Hahn kennt nur Verbrennen, ohne dass manchmal Knochen danach aufge- 
hoben wiirden. 

3) Das Grab wird sofort gegraben, ein bis zwei Meter tief, die Leiche auf eine Art Leiter ge- 
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legt, zusammen mit dem Essgeschirr, dem Schmuck, und in den Kleidern des Verstorbenen 
(Kujam), und mit einem Blatttopf mit gekochtem Reis. Unter seinem Essgeschirr versteht man 
einen Nickelteller (s.o. Geburt). Man gibt aber kein Eisen, keine Pfeile, kein Gold und kein Silber 
mit ins Grab, allenfalls einige Kupfermiinzen. Und einem „Reichen” kann man einige Silber- 
rupees in den Mund legen, aber erst, wenn die Leiche im Grab liegt (Jubhipath). Man gibt dem 
Toten moglichst ein neues Kleid mit; daher erklart man die Sitte, dass die Lebenden ihre 
gelegentlich neuen Kleider stellenweise mit Safran gelb farben und beflecken: man will nicht 
in den neuen Kleidern als Toter erscheinen (Gelb ist aber die Farbe der Sonne, der Reinheit, des 
Goldes). 

Diese Dinge gibt man dem Toten mit ,,weii er sonst uns im Traume qualen konnte”; man 
will nicht mehr an den Verstorbenen erinnert werden, man kann die Dinge doch nicht mehrbe- 
nutzen (Jubhipath). Die Sachen des Toten wollen wir nicht mehr sehen, der Tote braucht seine 
Sachen (Kujam). 

In Kerakair leugnete man, dass man dem Toten Kupfermiinzen mitgibt. 

Vier Manner — in jubhipath nur zwei — tragen die Bahre, klagend zieht das Dorf hinterher, 
auch Frauen und Kinder diirfen folgen, jeder der will: es ist ja keine Angelegenheit der Gott- 
heiten Oder der Elementargeister, kein Opferfest, von dem die Frauen ausgeschlossen werden. 
Draussen vor dem Dorf setzt man die Bahre einen Augenblick an einer Stelle nieder. Diese Stelle 
hat spater ihre besondere Bedeutung. Man legt die Leiche ins Grab, deckt sie sofort mit Erde zu, 
natiirlich mit der Hacke, gibt die Kleider usw. mit ins Grab: man legt sie an die Seite des Toten. 
Die Leiche liegt gestreckt, das Gesicht zum Himmel, und zwar — sagte man in Kujam — mit 
dem Kopf nach Osten im Dorf Dohapath: dort schlafen die Astir auch in dieser Richtung liegend, 
in Sakuapani und Kujam aber mit dem Kopf nach Norden (dort liegt man im Schlaf beliebig); 
in jubhipath gab man mir an: der Kopf gehdre nach Siiden, und in Asurtoli: Norden oder 
Siiden beliebig, wahrend die Munda nur den Norden anerkennen. 

Beim Zudecken des Grabes hilft jeder, und irgendeiner sprengt Wasser dariiber (jubhipath), 
und zwar tut dies jeder aus einem Blatttopf und wirft etwasTabak in den Mund der Leiche am 
Grab (Asurtoli). Der mitgebrachte gekochte Reis wird auf das Grab gestreut, ohne den Blatttopf 
(Kujam). Man streut etwas Reis und Hirse (gundli) aufs Grab, und zwar so, dass man damit 
das Bild des Verstorbenen zeichnet; ferner stellt man einen Topf mit Wasser aufs Grab und 
streut gerosteten Mais und Reis hin (Kerakair). Man legt drei Steine auf das Grab, die etwa 30 cm 
Durchmesser haben, zum Schutz dagegen, dass die Schakale kommen und die Leiche bloss- 
scharren (Kujam). Man legt aber drei Reihen von Steinen aufs Grab gegen die Schakale, sagte 
man in Kerakair, und dem entsprachen die Graber, die ich dort, in jubhipath und Asurtoli sah. 
Und zwar — betonte man in jubhipath — tut man das auch bei Kindergrabern. Die Steine werden 
spater fiir andere Graber neu verwendet: so findet man auf einem heutigen ,,Asurfriedhof” nur 
2 — 3 Graber mit ihren Steinen. In jubhipath hat man zwei solche Friedhdfe: einen fiir die Ver- 
heirateten; und einen fiir Unverheiratete, so alt sie an jahren sein mogen, und solche, die ohne 
sindur, ohne Hochzeitsfest verheiratet sind. In Kerakair haben die Asur auch zwei Friedhdfe, 
fiir jeden tola einen; ich sah nur einen, ca. 50 m. ndrdlich vom Dorf; die meisten Steine waren 
angeblich den Abhang hinuntergerollt. Bei Asurtoli hatte man nur ein erhaltenes Grab im Sand 
des tief eingeschnittenen Bachbettes. Andere sind fortgespiilt worden. Der eine Friedhof, den 
ich in jubhipath sah, lag ca. 10 Minuten vom Dorf entfernt im Djangel des Bergabhanges. Da 
lagen noch die Reste einer zerbrochenen Bahre und am Kopfende eines Grabes ein Topf: man 
stellt einen neuenTopf mit Wasser aufs Grab, aber, sagte man in Kerakair, keine Zahnputzhdlzer, 
Ruben, Eisenschmiede und Damonen in Indien 12 
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wie ich sie mit Baumwolle und Reis bei einem neuen Bhuimhargrab bei Jairagi sab. Der Topf 
muss bleiben; die Steine kann man neu verwenden, sagte man mir in Jubhipath. Auch in Asur- 
toli soli urspriinglich ein Topf am Grabe gewesen sein. In Jubhipath sagte man, dass man im 
Wasser etwas Kuhdung auflost, um damit auf das Grab zu sprengen, damit kein Tier das 
Grab beschadigt: das sieht nach hinduistischem Einfluss aus (s. Abb. 36 — 37). 

4) Nach der Bestattung gehen alle nach Hause, waschen sich und versammeln sich wieder 
vor dem Sterbehaus. Dort legt man ein Holzfeuer auf die Hacke, mit der man das Grab gebffnet 
und geschlossen hat, stellt daneben einen Tontopf mit 01 und ein Stuck Safranwurzel. In das 
Feuer legt man einen toten Krebs. Finer nach dem anderen tritt heran, taucht die Finger ins 
01, reibt sich damit die Hande, halt sie iiber das Feuer, reibt dann mit den Handen am Stiel der 
Hacke entlang und griisst jeden Einzelnen der Trauerversammlung. Wenn alle wieder sitzen, 
bringt man Reiswein und trdstet sich (Kujam). 

In Jubhipath ist der entsprechende Ritus, wie man sich vom Toten und der Unreinheit des 
Friedhofes befreit, ausfiihrlicher. Fur alle Verstorbenen, ausser kleinen Kindern, gilt folgendes; 
Bei der Riickkehr ins Dorf wascht sich jeder unterwegs die Hande und reibt die Handflachen mit 
Safran. Bevor nun das Dorf wieder erreicht wird, wird an der Stelle halt gemacht, wo man die 
Leiche beim Hinaustragen einen Augenblick abgesetzt hatte. Die beiden Leichentrager haben 
jetzt einen Strick iiber die Schulter statt der Bahre. Ein Alter wirft arua-Reis iiber ihre Kbpfe, 
nicht der Priester, der im wesentlichen mit den Elementargeistern zu tun hat. Der Alte geht 
einmal um sie herum im umgekehrten Sinn wie unser Uhrzeiger (prasavya) und fragt sie, ob sie 
ihre Last schon abgeworfen haben. Sie verneinen. Er geht ein zweites Mai herum, fragt und 
erhalt wieder ein Nein. Er geht ein drittes Mai herum, fragt, und diesmal antworten sie ,ja’ und 
zerreissen den Strick. Finer von ihnen hat ein Ei. Ei und Strick werden in der Richtung des 
Grabes fortgeworfen. Ahnliches geschieht in Kerakair: Beim Halt an der Dorfgrenze auf dem 
Riickweg vom Friedhof bindet einer einen langen Strick aus Baumwolle um die ganze Trauer- 
versammlung; jeder fasst den Strick, und gemeinsam zerreissen sie ihn. Alle Stiicke bleiben 
dort liegen. ,, Jetzt haben wir unsere Pflicht getan; lass uns in Ruhe!” sagen sie dabei. Die ,, Bin- 
dung” an den Toten, die Verpflichtung gegeniiber dem Stammesgenossen ist nicht mehr. 

In Jubhipath wird die Zeremonie des Feuers auf der Hacke nur fiir Verheiratete vollzogen. 
Dabei stellt man drei Blatttdpfe mit Ol bereit, einen fiir die eigenen Stammesgenossen, einen 
fiir Angehdrige anderer Stamme, wenn solche im Dorfe anwesend sind, einen fiir die eigenen 
Frauen- und gegebenenfalls einen vierten fiir die fremden Frauen. Die Verbrennung des Kreb- 
ses soil bedeuten, dass die Hinterbliebenen im Sterbehaus von jetzt an wieder Fleisch und Fisch 
essen diirfen. Den Reiswein trinkt man nur aus einer ungerade Zahl von Tbpfen (3, 5, 7 oder 9), 
und zwar sprengt damit einer iiber den Kopf des anderen, der andere fiihrt dann den Rest des 
Reisweins zum Munde, ohne zu trinken, und wirft den Rest iiber den eigenen Kopf fort. In Asur- 
toli machen die Asur nach der Feuer-krebs-zeremonie ein Loch in die Erde direkt vor der Tiir 
des Sterbehauses, und jeder, zuerst der Sohn des Verstorbenen, wirft einen Stein hinein. Schliess- 
lich wird das Loch zugedeckt. Das ist wohl ein begrabener Steinhaufen als Sitz des Ahnengeis- 
tes; eine Verkiimmerung einer „Megalith-idee”; und zugleich ist hier die Tiirschwelle die Statte 
des Ahnengeistes (s. o.). 

5) Auf dem Sterbeplatz, d. h. auf der Stelle im Haus, wo der Tote sein Leben ausgehaucht 
hat, streut man Asche, sobald der Tote aus dem Haus getragen wird, und schliesst dann sorg- 
faltig die Tiir des Hauses. Wenn die Frauen vom Friedhof (resp. Verbrennungsplatz) heimkehren, 
beobachten sie zunachst genau die Asche: wenn sie in ihr Abdriicke sehen, die wie die Fussspu- 
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ren einer Katze aussehen, so wissen sie: ein Zauberer war hinter dem Toten her und hat ihn ge- 
totet. Sehen sie die Spur einer Ziege, so schliessen sie, dass die Ahnen mit ihren Opfern unzu- 
frieden waren und den Tod verursacht haben. Erkennen sie die Fiisse eines Huhns, so hat 
Barpahari den Toten geholt. Gleicht die Spur der einer Kuh, so war der Ahnengott argerlich und 
hat den Toten genommen. Sehen sie aber gar keine Spuren, so hat der Sonnengott ihn zu sich 
genommen, keiner hat ihn gewaltsam getotet (Kujam). Diese Aschenschau ist in Kerakair etwas 
anders: sieht man irgendwelche Tierspuren, so ist der Verstorbene von Geistern getotet -Einzel- 
heiten konnte man mir nicht angeben. Aber das mag im grossen Ganzen nur eine Zusammenfas- 
sung der Kujam-Erkenntnisse sein. Wenn die Frauen dagegen den Abdruck einer Rupee sehen, 
so bedeutet das natiirlichen Tod: „es war seine Zeit”. Zeigen die Spuren ins Haus, so kann die 
Krankheit (d. h. doch wohl der betreffende Damon) wiederkommen; zeigen sie nach aussen, so 
besteht kein Grund zu solcher Furcht. 

Man betonte in Jubhipath, dass dies Orakel nicht bei Kindern, wohl aber bei solchen be- 
fragt wird, die ohne Riten verheiratet waren. Man nannte es hier einen ,,guten” Tod, wenn sich 
keine Zeichen in der Asche zeigen, und sprach von Geistern, wenn sich Spuren von Katze, Hund 
Oder dergl. erkennen lassen. Was man auch sieht, tun kbnnen die Hinterbliebenen nichts dabei. 

6) Wenn man die Leiche einen Augenblick an der Dorfgrenze auf der Bahre niedersetzt, was 
in Kujam nicht unbedingt notwendig ist, so wartet man solange, bis der Erbe, das Oberhaupt 
der Hinterbliebenen, iiberlegt hat, ob er noch am selben Tag, oder 10 Tage spater das Familien- 
trauerfest abhalten will. Es ist fur die in anderen Dbrfern wohnenden Sippengenossen nicht mdg- 
lich, am selben Tag an der Trauerfeier — mein Dolmetsch bezeichnet sie mit dem Sarnskrt-wort 
Daskarma, ,,10-Tage-ritus” — teilzunehmen. Aber das Abwarten der 10 Tage ist kostspielig, denn 
jeden dieser 10 Tage muss man dem Toten an dieser Stelle, wo die Bahre niedergesetzt wurde, 
Reis und curry als Opfer hinstellen und darf es nicht etwa wieder fortnehmen. Nach den 10 
Tagen findet dann das Familienfest statt: man macht noch einmal die Feuer-Krebs-zeremonie, 
schlachtet ein Schwein, trinkt Reiswein, klagt, rasiert sich — was man inzwischen unterlassen 
hat — schneidet sich die Haare (s. o. Geburt) und nimmt ein Bad als Abschluss der Trauer. 

In Kerakair findet diese Feier nach „einigen Tagen” bis zu einem Monat statt. Im Sterbe- 
haus wird Reiswein getrunken; die Verwandten kommen von Feme, man schert sich und ra- 
siert sich. Aufs Grab stellt man etwas Reis mit Gemiise in einem Blatttopf, und die Verwandten 
legen noch etwas Erde aufs Grab, wie es die Dorfgenossen schon bei der Bestattung getan haben. 
Dann feiert man. 

In Jubhipath kann man von 10 Tagen bis zu einem Jahr oder gar noch langer warten, aber 
einmal muss diese Feier veranstaltet werden. Tate einer es nicht, so wiirde er nicht vom Stamm 
zur Hochzeit zugelassen werden. Die Verwandten kommen ohne ausdriickliche Einladung. Die 
Absicht spricht sich herum. Die Manner scheren sich (mit dem Rasieren wartet man nicht so 
lange!), schlachtet ein Schwein und feiert. Bei Verbrennung der Leiche findet dies Fest dort am 
selben Tage noch statt. Auch in Asurtoli kann man bis zu einem jahr warten: zur Feier muss hier 
der Entsuhner gerufen werden. Erst bei dieser Feier findet hier eine Strick-zeremonie statt, die 
in Kerakair am Todestage selber stattfindet. 

7) Die Asur haben keine Zeremonie, um den Geist des Verstorbenen einzuladen, ins 
Haus der Familie zuriickzukehren. Er kommt allein, sagte man mir in jubhipath. Sie haben 
auch keine zweite Bestattung unter Abwarten der Winterzeit, wie es sonst in Chota-Nagpur 
meist Sitte ist. Und nur in Kerakair berichtete man mir von der typischen Chota-Nagpur-sitte, 
dass man etwas Erde vom Grab in einem Topf zum Hargari-Platz in Neterhat bringt: die anderen 
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Dorfer und Totem der Asur kannten keinen Platz, auf dem die Gebeine ihrer Ahnen seit Urzeiten 
riihen. 

8) Die Bestattung einer Schwangeren oder im Kindbett verstorbenen Frau hat ihren be- 
sonderen Ritus (Kujain). Man bringt die Leiche zu einem besonderen, abgelegenen Platz im 
Djangel, der zu nichts sonst zu gebrauchen ist. Dort grabt man ihr ein Grab, mit dem Kopf nach 
Norden. Man schliesst ihre Augenlider mit Dornen und sticht Dornen in ihre Fusssohlen. Man 
gibt ihr ihren Teller und ein neues Kleid mit. Man legt — wie auch sonst — drei Steine aufs 
Grab. Solange das Grab noch often ist, werden drei Kiicken durch Umdrehen des Halses ge- 
opfert fiir die Churail, den bosen Geist der Verstorbenen, und nach drei verschiedenen Rich- 
tungen fortgeworfen. Dabei sagt man; „Jetzt gehorst du nicht mehr in unser Haus, komm nicht 
wieder zu uns, bleib hier!” Spater opfert man ihr aber nicht mehr und streut ihr keinen Reis 
aufs Grab. Sie soil ja nicht mehr herauskommen; die Augen hat man ihr geschlossen und das 
Gehen unmbglich gemacht. Man kehrt zuriick, jeder wascht sich und zerreibt irgend ein Blatt 
zwischen den Handen. Man klagt wohl, aber es findet sonst keine Trauerzeremonie statt, und es 
gibt keine Versammlung vor dem Sterbehaus. Frauen und Kinder gehen zu solcher Bestattung 
nicht mit. 

9) Verbrannt wurden friiher die Leichen „Grosser”, d. h. Alter, jetzt aber Reicher. Der 
Hausalteste der Hinterbliebenen fordert die Dorfgenossen auf, griines und diirres Holz zu sam- 
mein: das dtirre zum Anbrennen, das griine, weil es langer anhMt. Der Verbrennungsplatz ist 
mdglichst nahe zum Wasser. Man bringt die Leiche so schnell wie mbglich hin. Dort schichtet man 
Holz so, dass man am Kopf- und Fuss-ende des Scheiterhaufens einen Ast senkrecht in die Erde 
steckt, dazwischen dann die ®/4 m. langen Aste quer aufschichtet. Oben auf den 1 m. hohen 
Holzstoss legt man die Leiche bedeckt mit ihrem Kleid .Vor dem Verbrennen aber nimmt man 
das Kleid fort, weil es das Verbrennen hinder! — Hindu dagegen verbrennen die Leiche einge- 
wickelt in Kleider, und ich sah in der Tat, dass ein unverbrennbarer Rest, ein unfdrmiger, 
langlicher Klumpen von iiber i/, m. Lange iibrig bleibt, der in Benares ohne Feierlichkeiten ins 
Wasser geworfen wird — und das, obgleich die Verbrenner (Dorn), mit langen Stangen ins Feuer 
stossen und den Klumpen mdglichst weitgehend zu verbrennen suchen. Freilich hat man in Benares 
auch nicht viel Zeit: dort ist solcher Betrieb, dass alle paar Stunden an derselben Stelle eine 
neue Verbrennung stattfindet. Das ist im Djangel anders. 

Die Leiche liegt ausgestreckt, das Gesicht zum Himmel gewandt, nicht mit Holz zugedeckt; 
auch das ist bei den Hindu (s.u. Jubhipath) anders, die mehrere Ast-schichten iiber die Leiche 
legen. Ein Sohn, Bruder, ein anderer manniicher Verwandter oder notfalls ein angesehener Dorf- 
genosse ziindet das Feuer an, und zwar nimmt er einige kleine Zweige, ziindet sie an und fahrt 
mit diesem kleinen Brand rund um den Mund der Leiche in umgekehrter Richtung wie unser 
Uhrzeiger (prasavya) — und lasst etwas Feuer in ihren Mund fallen. Das Kinn wird nicht hoch- 
gebunden: so ist der Mund often. Diese Zeremonie ist wohl eine Andeutungvom Verbrennen des 
Gesichts, was andere Primitive in Chota-Nagpur tun. Danach wird der Holzstoss am Kopf- und 
Fuss-ende unten am Boden angeziindet. Das Feuer brennt vom Morgen bis zum Abend. Die 
Aschenreste werden mit Wasser in den ,,Fluss” gespiilt, soweit das in dieser Gegend mbglich ist: 
die sozusagen orthodoxe Hinduauffassung; die Reste gehen durch die Ganga zum Ozean. Man 
kehrt heim, wascht sich, isst. 

Am selbenTag noch wird ein rbtlicher Hahn von einem Manne desTrauerhauses geschlach- 
tet. Ein Loch wird in die Mitte der Turschwelle gehackt und der Kopf des Hahnes hineingetan. 
Man schliesst das Loch und sagt zum Toten: „Komm nicht zuriick, um uns im Traum zu schrek- 
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ken; sieh diesen Kopf und geh weg!” Der Hahn wird gegessen. — Ein roter Hahn wird sonst 
fiir den Berggott Barpahari geopfert, der mit dem Ahnenopfer des Phagua-festes zusammenhangt. 
Die Zeremonie ist hier auffallend, weil ihr Wunsch, den Toten vom Hause fernzuhalten, der iibli- 
chen Chota-Nagpur-vorstellung, dass die Ahnen im Hause wohnen und die Reisvorrate schiitzen, 
also die Fruchtbarkeit fdrdern, entgegengesetzt ist. Diese Zeremonie ist der in Asurtoli berichte- 
ten also nicht zu vergleichen. Ich musste an die Gorgoneia denken, die ich z.B. in Poona an der 
Schwelle von Tempeln sah, und spater sah ich die beiden Dvarpalas des Dugdhesvara am Fusse 
des Berges des Vindhyavasini-tempels bei Mirzapur. Dugdhesvar ist Siva in Gestalt eines weissen 
lingam. Die Dvarpalas sind zwei Kopfe an der Schwelle der Tiir (s. Abb. 55). 

In Kerakair entsann sich einer, dass er seinen Grossvater verbrannt hatte; aber drel Manner 
sprechen, um mir den Ritus zu schildern; sie haben also doch gewisse Oberlieferungen, obgleich 
noch kein Asur in Kerakair verbrannt wurde. Unter dem Holzstoss zeichnet man mit unent- 
hiilstem Reis und Hirse ein Bild ahnlich dem Verstorbenen — das machte man in Kerakair auch 
aufs Grab (s.o.). Vor der Verbrennung tat man in den Mund der Leiche etwas Wasser aus einem 
neuen Topf. Die Aschenreste wurden in den Fluss gewaschen, aber einige Knochen sammelte 
man aus der Asche, tat sie in einen Topf und begrub ihn im Dorf Chiropath in Sirguja; das gilt 
freilich nur fiir diesen Mann, dessen Totem zwar vergessen war, der aber dort geboren und dessen 
Eltern noch dort verstorben waren. Das war der Verbrennungsplatz seiner Ahnen gewesen. In 
Kerakair war auch die Chota-Nagpur-sitte lebendig, den iibrigen Asur unbekannt, beim Be- 
grabnis Erde vom Grab zum Ahnenplatz in Netarhat zu bringen. 

In Jubhipath wird verbrannt, wer sich die 5 seer 01, die iiber den Leichnam gegossen wer- 
den miissen, bezahlen kann. Dort legt man auch auf die Leiche noch Holz. Der Sohn ziindet an, 
und zwar die oberste Holzschicht iiber dem Mund: er fahrt nicht erst dreimal um den Mund 
herum, aber immerhin ist noch deutlich, dass zunachst das Gesicht verbrannt sein soli. Einige 
freilich ziinden den Holzstoss unten an. Jeder der Dorfgenossen wirft ein Sttick Holz auf das 
Feuer, so wie man beim Begraben Erde aufs Grab wirft, und sagt: ,,Solange du am Leben warst, 
konnte ich dir kein Holz geben; jetzt tue ich es.” Das ist sozusagen ein letzter Liebesdienst. 
Alles geht nach Hause, man wascht sich, versammelt sich am Sterbehaus ohne Strick-zeremo- 
nie, wohl aber wird der Krebs im Feuer verbrannt. Der Sohn geht mit einigen Genossen noch 
einmal zum Scheiterhaufen und ordnet das Feuer zu einem gut brennenden Haufen. 

14) HEUTIGE MATERIELLE LAGE DER ASUR 

Seit man die Asur der pax Britannica, der politischen und steuerlichen Erfassung wegen, 
zur Landwirtschaft gezwungen hat und ihre Eisenarbeit durch die Konkurrenz der Tata-werke 
und zum Schutz der schwindenden Walden zu grunde gerichtet hat, ist ihre materielle Lage 
trostlos. 

In Kujam kam heraus, dass im Jahre 1937 die ersten Landversteigerungen zugunsten der 
Geldverleiher, der hinduistischen und islamischen Mahajan, stattfinden wurden. Nach wenigen 
Jahren diirftiger und unkundiger Bestellung verlieren die Asur das ihnen von der Regierung 
angewiesene Land an Wucherer; und, sagte man — fiir ein paar Pfennigbruchstiicke sind viele 
bereit sich zu verkaufen. Der Landhimger ist gross; an die Stelle dessen, der als freier Bauer 
abgewirtschaftet hat, tritt ein Landarbeiter im Dienste des Geldverleihers, der jetzt zum Eigen- 
tiimer des Bodens wird. Ein Landarbeiter erhalt drei Anna (25 Pfg.) pro Tag. Oder der Geld- 
verleiher verpachtet das Land gegen die halbe Ernte:solch Halbpachter kann nur noch kiimmer- 
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licher existieren als der Bauer, der immerhin weniger Steuern zu zahlen hatte, als die halbe Ernte ; 
und er kann iiber das gepachtete Land nicht verfiigen, weder es beleihen noch erbteilen. Der 
Bauer wird zum Landarbeiter Oder Pachter und ist eine wesentliche Stufe gesunken. Dieunab- 
anderlich nachste und endgultig letzte Stufe ist dann die Abwanderung in die Theeplantagen 
des Himalaya. So kann man mit ziemlicher Sicherheit berechnen, dass in 1 — 2 Generationen die 
Asur diesen Weg gegangen sein werden — und dann aufhoren zu existieren. 

Der Zinsfuss ist bier 25°o an die Dorfbank, die es aber nocb in keinem Asurdorf gibt (nur 
bei Oraon und Munda, vgl. Hallet 164 ff.), 50% an Nacbbarn. Hallet recbnet 75 % als durcbaus 
normal. Die katboliscbe Mission nimmt 9%. 

In Kujam ist einer ,,reicb”, der etwa 9 acres (3,6 ba.) Land bebaut, wovon 3/4 freilicb niedrig, 
d.b. relativ feucbter Talgrund ist. Ein Armer bat 4 acres (1,6 ba). Hallet 161 gibt als Durcb- 
scbnitt 4 acres niederes und 8 acres bocbgelegenes Land. Das Land ist also der Grdsse nacb gar- 
nicbt so wenig, aber der Qualitat nacb, trockene und kiesige Laterit-bdden, vdllig unzureicbend. 
Aucb, was bier in diesen Bergen als niedriges Feld bezeicbnet wird, ist nicbt aus Stauteicben oder 
Fliissen wasserbar, sondern nur durcb einen winzigen Bacb; ist aber natiirlicb als angescbwemm- 
ter Boden und durcb das Grundwasser wesentlicb besser als die bocbgelegenen Acker, deren 
Krume jedes Jabr abgescbwemmt wird und daber meist nur wenige cm. tief iiber dem gewacb- 
senen Eels ist. Der Unterscbied von Arm und Reicb bedeutet sogar bier 100% des Landbesitzes, 
aber aucb der Reicbe muss selber pfliigen und kann sicb nur in seltenen Fallen Hilfskrafte mie- 
ten. Er bat aber die doppelte Ernte, also bessere Hauser, besseres Essen, Kleider, mebr Scbmuck 
usw. Aber keine Privilegien: der Reicbe muss sogar-sagte man-bobere Geldbussen tragenalsein 
Armer; er kann es ja. Der Brautpreis ist fiir alle gleicb. Aber der Reicbe kann den Zauberer ofter 
bezablen. . . . 

Die Asurbauern recbnen im allgemeinen so, dass sie den Ertrag von Reis und Hirse, Bobnen 
usw. zum eigenen Verbraucb baben, die Bar-ausgaben aus Olsaat und Scbweinen bestreiten. 

Eine Durcbscbnittsfamilie in Kujam, bestebend aus 6 Personen, was mit der Recbnung des 
Census durcbaus iibereinstirnmt (Sboobert 73, Lacey 79:5 Personen), batte in dieser Weise ca. 
15 ztr. Reis und Hirse zum Verzehren fiir das ganze Jabr 1936/7! Sie batte zwar 40 ztr. geerntet, 
musste aber davon 25 ztr. als Schuld der letzten zwei Jabre an Nacbbarn zuriickbezablen. 
Die Missionare in Katkahi recbneten, dass fiir eine 6-k6pfige Familie 36 ztr. notig sind, Hallet 
sogar fiir den Durcbschnitt der Familien (5,3 Personen) 48 ztr. (S. 161) ; da er 12 acres als Durcb- 
scbnitt recbnet, und 80 ztr. Ernteertrag(?), bleibt davon ein Rest von 26 ztr., die er als 32 Rs. 
fiir Barausgaben ansetzt. Meine Asur-familie bat ferner 6 ztr. Mais von 2 acres, H/aZtr. Bobnen 
und 1 ztr. marua (Eleusine) fiir Brot; sie kann 2-3 Ferkel, ein Dutzend Hiibner und einige To- 
maten pro Jabr erzeugen, dazu Blatter und Wurzeln sammeln. Milcb gibt es so gut wie gar- 
nicbt, obgleicb zwei Buckelrinder fiir die Feldarbeit, eine Kub und ein Kalb vorbanden sind. 

Das bedeutet, sagten sie, dass das Essen etwa fur 10 Monate reicbt; da es aber fiir 12 Monate 
reicben muss, isst man im Sommer drei Monate lang nurjeden zweitenTag eine Mablzeit. Essen 
binzuzukaufen, kommt leider nicbt in Frage. Hallet recbnet ferner nocb mit Einnabmen aus Lack: 
das war friiber einmal; friiher baben aucb z.B. Missionsscbulen sicb damit finanziert. Hallet 
recbnet ferner damit, das aus solcben Familien ein Mitglied in die Tbeegarten am Himalaya 
gebt; das ist aber wenig wiinscbenswert wegen der gesundbeitlicben und kulturellen Scbaden. 

Die Ausgaben dieser Asur-familie beliefen sicb im Jabr auf 9 Rs. Grundsteuer an den Grund- 
berren, 2 Rs. Steuer fiir den Cbaukidar, 10 Rs. fiir Kleidung usw., 12 Rs. fiir Salz, 01, Zucker, 
Tabak, Scbnaps, kurz alle Genussmittel. Zusammen 33 Rs. 
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Dies sind wirkliche Zahlen eines mittleren Asur. Sie unterscheiden sich fiirchterlich von 
denen, die England (Shoobert 60) etwa fiir die Central Provinces errechnet; dort soil im nor- 
malen Jahr eln Bauer mit 21 acres 149 Rs., bei 25% schlechterem Ernteertrag noch 27 Rs. als 
Reinverdienst iibrig haben. Sollten die dortigen Bauern soviel besser dran sein als meine Asur? 

Friiher soil es den Asur und alien Bewohnern des Path wesentlich besser gegangen sein. 
Nach dem Bericht von Pater Julius in Dumbarpath trug friiher jeder seine 10 Rs. in der Tasche. 
Damals waren die Olsaaten-Preise wesentlich hoher: 10 Rs. pro ztr., und sie ernteten 100 ztr. 
(sagte er so im allgemeinen, und hatte vor allem die Bauern des Path im Auge). Der jetzige 
Mahato von jubhipath war so reich, dass ihm, als er einmal — wie heute — schwer betrunken 
war, 1000 Rs.(?) aus seinem Haus gestohlen werden konnten! Seine Familie verdiente damals 
viel Geld durch Verkauf von Biiffel-ghee; heute ist in jubhipath kein einziger Biiffel (mir ist 
nicht klar, an wen er das so giinstig losgeworden sein soil!). 

Es ist richtig, dass durch den Ausfall an Lack, durch den Preisfall der landwirtschaftlichen 
Produkte am Weltmarkt, und durch Erschdpfung der armen (ungediingten !) Boden die Lage der 
Bergbauern im Allgemeinen im Verlauf der letzten Generation sehr verschlechtert worden ist. 
Die Asur wird dies weniger getroffen haben als der Verfall Hirer Eisenwirtscbaft und der durch 
die Ubervolkerung hervorgerufene Schwund der Walder mit ihren Blattern, Wurzeln, Friichten, 
Blumen und dem Wild. Die Eisenarbeit war fiir sie leichter und weniger besteuert (1,4 Rs. pro 
ztr. pro jahr in Kerakair) und praktischer als die Bauerei. Ein ztr. Eisen kostete in jubbulpore 
(Imp. Gaz. XIV, 212) zwar nur 2,8 Rs.; aber die Asur verkauften es ja nicht als Roheisen, son- 
dern schmiedeten es zu Geraten und verdienten so den Schmiedelohn, der nicht besteuert wurde. 
Die Unkosten dabei bestanden nur in der Erhaltung der eigenen Arbeitskraft und der selbst- 
verfertigten Instrumente — und das ist heute nicht rnehr mdglich. Dass und wie es den Eisen- 
schmelzern in fruherer Zeit wesentlich besser ging, zeigt uns das nachste Kapitel und z.B. die 
Kaste der Eisenschmelzer in Mysore (s. u. S. 134). 

Fine Besserung der Lage ist schwer moglich. Man konnte versuchen, den Konservativismus, 
die typische Dickschadlichkeit der Bauern, durch Propaganda zu brechen und den Anbau ertrag- 
reicherer Friichte, vor allem Erdniisse, durchsetzen, die in Katkahi im Missionsgarten gut ge- 
deihen und wesentlich rnehr bringen als Hirse und Bergreis — dort gedeiht sogar Zuckerrohr — 
aber dazu muss man kapitalistisch rechnen, d.h. der Bauer muss lernen, fiir den Markt zu erzeu- 
gen und seine Lebensmittel wieder auf dem .Markt zu kaufen; aber das ist das wesentliche Pro- 
blem ; wie verkauft man die Erdniisse, wie organisiert man den Absatz im Kainpf gegen die ausbeu- 
terischen Kaufleute (Mahajan) und ohne zu grosse Transportspesen. Hier wird vielleicht eines 
Tages die Mission eingreifen. Die Regierung mag die Hindukaufleute nicht vor den Kopf stossen. 
Wenn freilich die Regierung in grbsserem Massstab in die Hande der Hindu, d.h. der Kongresspar- 
tei, iibergeht, dann ist den Primitivstammen Indiens iiberhaupt nicht zu helfen. Dann werden 
die Hindu sie ausrotten mit dem Hass, der ein Rest uralter Furcht der siedelnden Bauern ist, ein 
Zeuge, welche Schwierigkeiten die wilden Djangelbewohner der eindringenden Hindu-hochkul- 
tur bereiteten. Es ist daher geradezu unsinnig, dass die Primitiven Indiens der Kongresspartei 
im Wahlkampf im Februar 1937 ihre Stimme gaben, und das taten sie in grosser Zahl, soweit 
sie reich genug waren, den Stimmzettel zu erhalten, in jubhipath etwa 2 — 3 .Mann. Es wird 
verstandlich, wenn man den Inhalt der Reden in den Wahlversammlungen hdrte. Was sollten 
die zu 100*^,; illiteraten Primitiven denn aus Eigenem an Vernunftgriinden der politischen 
Demagogic entgegensetzen? 

Nach dem Census von 1931 (Vll, 1, 235) gibt es 2024 Asur und 1055 Birjia; Agaria sind hier 
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(ib. S. 288 f) keine aufgefuhrt, wohl aber unter den Sprachen der verschiedenen Mundadialekte 
(242): da werden 3000 Asuri-sprecher fur Ranchi und Palamau und 1000 Birjia-sprecher ftir 
Palamau aufgefuhrt, genauer 2769 Asuri-sprecher und 628 Birjia-sprecher (241). Ebendort (242) 
werden fiir 1921 2000 Asuri-sprecher, fiir 1911 wieder 3000 angegeben. Fiir die Birjia von Pala- 
mau fiir dieses Jahr ebenfalls 1000; fiir Agaria-sprecher nur fiir 1921 1000. Die Asur werden un- 
terteilt in 1159 Manner und 865 Frauen (245), die Birjia in 796 Manner, 754 Frauen. Unter den 
kleinen Stammen sind die Asur (eingeschlossen die Birjia) und die Juang als die wahrhaft pri- 
mitivsten genannt (236), obgleich mehr als die Halfte im Census als Hindu registriert sind — 
was einfach falsch ist. Asuri wird nur im Ranchi Dt. gesprochen (244). In den Central Provin- 
ces (ib. XII, 1) werden keine Asur, Agaria oder Birjia erwahnt. Ober Fortschritte der Asur auf 
dem Gebiet der Wissenschaft, der Hygiene, Bildung usw. weiss der Census nichts zu melden. 

B) DIE ASOR in alter ZEIT 
a) Fin Kapitel aus der Geschichte der Asur vor ,,100 Jahren”. 

Friiher lebten alle Asur in den fruchtbaren Talern. In Barwe-nagar konnte ich mir ein Bild 
der guten alten Zeit machen. Ungefahr in der Mitte von Barwe, dem hier ca. 15 km. breiten Tal 
des oberen Sankh-flusses, liegen zwei Berge einander gegeniiber. Am NW-Ende der Berge liegt 
das grosse Oraon-dorf Bishunpur (Visnu-stadt); an der SO-Seite des nordlichen Berges, in dem 
1-2 km. breiten Tal zwischen den beiden Bergen, lag einst die Hauptstadt von Barwe. Der ganze 
Berg besteht aus gewaltigen, vom Regen rund gewaschenen Granitblocken, die als ein riesiger Hau- 
fen daliegen. Das Gestein enthalt Eisen; man sieht iiberall vomRegenwasser hervorgerufene Eisen- 
oxydstreifen iiber den Blocken. Oben auf dem Berg ist ein Stein, der wie eine Trommel aussieht: 
da wurde friiher von den Oraon geopfert. Ferner ist da oben ein kleiner See mit einem Stein, 
der wie ein Boot aussieht; die zugehorige Sage konnte mir aber niemand mehr erzahlen. Dicht 
bei Bishunpur, ziemlich niedrig, sind mehrere Hohlen, in denen zahlose, aber leider ganz moderne 
Topfscherben herumlagen. Fragen und suchen nach Felszeichnungen waren vergeblich. Die ge- 
naueren Stellen der alten Oraon konnen ihre heute getauften Nachkommen nicht mehr angeben. 

Der Berg ist ein natiirlicher Wasserspeicher und eine natiirliche Festung. Direkt an seinem Fuss 
an der Westseite lag der Palast des Konigs von Barwe. Etwas weiter westlich nach Mundatoli zu 
ist der Opferplatz des dortigen Priesters aus Rautia-stamm; daneben ein Loch, durch das ein 
Priester des Dorfes in den Berg hineinstieg, 5 Tage lang mit 12 tins Petroleum (?) sich einen Weg 
durch ihn ganz hindurch suchte und dann nahe dem Dorf Belvatola beim Loch Barimahua wieder 
ans Tageslicht kam. Die Geschichte ereignete sich, als Sivaji, der grosse Mahrattenkonig, bis 
hierher vorstiess und die Bevolkerung in die Hohlen der Berge fliichtete. Im Loche stand jetzt 
Grundwasser, und direkt davor lagen schone Felder; weiter innen soli das Loch heute trocken sein. 

Ein paar Meter ostlich davon zeigte man mir die Stelle, auf die der Konig von Barwe bei 
Hochzeiten die Khalsabandhar zu stellen pflegte, und eine kleine Hohle fiir tapasvin, brahmani- 
sche Asketen. Noch etwas nw. ist die Rajalata, die Hohle, in der die Konige von Barwe im Sommer 
im Kiihlen zu spielen pflegten: ohne Spuren kiinstlicher Bearbeitung sind die Locher zwischen 
den Steinblocken natiirliche Gange, die sich gelegentlich zu domartigen Hohlen erweitern. 
Uberall im Innern der Berge fand ich Tonscherben; aber keiner meiner Fiihrer konnte sich ent- 
sinnen, je etwas Altes hier gefunden zu haben. Durch die Locher des Berges stieg ich 1 V 2 Stunde 
bis zur hochsten Spitze des Berges, konnte da freilich nicht hinaus, weil der Spalt zu schmal war. 
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Aber meine schlanken, kleinen, fast nackten Begleiter huschten wie geborene Hohlenbewohner 
in den Lbchern herum und suchten mir den bequemsten Weg. 

Der Palast des Konigs war angeblich aus Ziegein gebaut. Heute ist nur ein kleiner, gras- 
bewachsener Hiigel zu sehen mit einem steinernen Brunnen. Daneben liegen zwei herrliche Teiche, 
die Bedlabirhia-Zemindar zur Konigszeit baute, dessen Familie heute noch in Katoli lebt. Ndrd- 
lich anschliessend war dann die Kultstatte des „Murli-basli-dhar-deota”, d.h. des Quer- und 
Block-flbte spielenden Gottes, also des Visnu-Krsna; mehrere kleine Messingstatuetten des 
tanzenden, flotenden, weinenden (?) und singenden Gottes dieses Tempels sollen jetzt beim 
Konig von Sirinagar, etliche km. Sankh-abwarts sein. Ein Gebaude des Tempels bestand aus 
Ziegein, eines aus Lehm: heute sieht man nichts mehr. Am Tor des Tempels aber stand ein Sati- 
stein, der heute noch da ist; seine Bedeutung ist den Leutchen dort heute unbekannt. Man er- 
zahlte mir, dass er vom letzten Konig gemacht sei (wohl fiir seine Mutter). Er hiess Balsai und 
starb nach seiner Hochzeit, ohne einen Erben zu hinterlassen. Dar was vor ,,100” Jahren. Seine 
Frau uberlebte ihn lange und starb erst vor ca. 12 Jahren in Naogai. 

Damals war die ,,Stadt” zwischen Berg und ,,Fluss”ca. 1 Meile lang. Der Palast lag in der 
Mitte. Sie wurde bewohnt von Munda, Astir, Rajputen, Kahar, Turi, Gharnsi, Chamar usw. ; 
aber Oraon gab es damals hier noch nicht. Die Hauser der ,,Diener” des Konigs — und das waren 
alle diese ,,Stadter” — waren vom Konig erbaut, und zwar sehr schlecht, wie es damals Sitte war: 
Stocke in den Boden gesteckt, die Ritzen mit Erde verschmiert, ein Grasdach driiber. Daher 
drang das Regenwasser im Sommer leicht in die Hauser, weichte das Leder der Chamar auf, so- 
dass eine stinkende Briihe die Stadt allzusehr verunreinigte. Der Konig liess daher die 6-7 Fa- 
milien der Chamar wahrend der Regenzeit in Hdhlen wohnen. Teils am gegeniiberliegenden 
Berg (geradezu wohnlich!) teils am Stadtberg. Der Konig aber war reich und auch die Chamar. 
Sie bauten einen Teich ostl. der Stadt, der heute ein Feld ist; einen anderen die Gosain, nbrdlich 
der Stadt; der hat heute noch etwas Wasser. 

Zwei Teiche aber bauten die Asur, oder eigentlich nur Staudamme (band). Der eine liegt am 
Fusse des Stadtberges, dessen Teil hier heute noch Asur-berg (Asur-dipa) heisst; er war nur ein 
paar Meter lang und heisst heute puthS-bSnd (zerbrochener Damm). Daneben sind noch Reste 
von zwei Eisengewinnungsdfen deutlich zu sehen. Drei bis 4 Familien Asur sollen hier in der 
,, Stadt” gelebt haben; diesen Teich brauchten sie zuni Loschen ihrer Holzkohle und zum Wa- 
schen ihrer Kleider. Das Wasser trat aus dem Berg hervor. Der andere, der ,,Asur-band”, liegt ein 
paar hundert Meter weiter vom Berg weg und war ein Damm, der den zwischen den beiden Ber- 
gen hindurch fliessenden Fluss (es ist nicht der Sankh!) ein wenig aufstaute ; er ist heute durch- 
brochen, und man sieht dort deutlich die Schichten: unten 1,5 m. Ton; dariiber ca. 1 m. Sand, 
und dariiber 1 m. Lehm : nur der Lehm scheint mir kiinstlich aufgeworfen zu sein. Der Bach fliesst 
heute nicht mehr durch den Stau-„see”, sondern ist direkt vorher nach rechts ausgebrochen. 

Die Asur bauten diesen Teich zur Erinnerung, d.h. um sich ein Denkmal zu setzen, denn sie 
waren reich. Sie gruben nicht etwa selbst, sondern mieteten sich Arbeiter dafiir; sie bebauten 
keine Felder, und diese Teiche dienten nicht zur Bewasserung; vielmehr begann hier die Stadt. 
Auch die Asur waren Diener des Konigs. Sie baten ihn um die Erlaubnis, den Teich bauen zu 
dtirfen zum Baden und Waschen fiir alle Stadtbewohner. Als die Dynastie dann ausstarb, ver- 
fiel die Stadt, und die Diener des Konigs mussten auswandern. Die Asur gingen angeblich nach 
Birharpath. 

Die Stadt hatte keine Mauern. Wenn die .Mahratten kamen, verschwanden die Menschen im 
Berg. Heute leben noch einige Hindu und Mohammedaner dort. 

Ruben, Eisenschmiede und Damonen in Indien 
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So ging es in einer Konigsstadt zu, die den heutigen von Palkot und Sirinagar ahnlich zu 
denken ist. Die Asur als ’Heereslieferanten’ mogen da gut verdient haben. Der Eisenbedarf des 
Kdnigs an Waffen und Werkzeugen muss gross gewesen sein. Aber freilich: so beim Kbnige be- 
dienstet waren nur wenige der Asur; die meisten lebten halb nomadisierend in den Djangeln. 

Kautilya spricht von koniglichen Minen, in denen unter anderem Strafgefangene arbeiteten : 
derartiges wird fiir die Asur von Chota-Nagpur keine Konkurrenz gewesen sein. Hier in den Bergen 
herrschte der Kleinbetrieb vor: hier hielt er sich durch drei Jahrtausende in seiner altertiim- 
lichen Primitivitat. Aber auch in der Gangesebene haben sich ausgedehnte Djangel-gebiete lange 
erhalten, und die Kbnige hatten viel Interesse daran, sie zu schonen. Man brauchte siez.B. zum 
Elefantenfang, fiir Holszchlag usw.; man brauchte auch die wilden Djangelbewohner, um Nach- 
barkbnige zu schadigen. Wenn es in solchen Djangeln der Ebene Eisen gab, gab es auch sicher 
Asur-artige Eisenarbeiter dort; aus der Literatur ist mir dariiber kein Beleg zur Hand. Und 
Kautalya (H, 30) ist iiber das billige Eisen viel wortkarger als iiber Gold und Silber. Er spricht 
von Bergwerken; aber unrentable soil der Staat nicht selber betreiben, sondern verpachten. Er 
spricht dann von Werkstatten und Handel. Aber dabei ist er wieder iiber Eisen sehr schweigsam 
(aber vgl. Meyer 319 A 2 contra Jolly). 

b) RUINEN UND GRABER DER ALTEN ASUR (s. Abb. 38) 

Der Name der Asur haftet heute noch an einer ganzen Reihe alter Denkmaler, den Stautei- 
chen (Asur-pokra) wie in Barwe-nagar, den Ziegelruinen (Asiirgarh) und den Megalithgrabern. 

Ganz im Westen meines Reisegebiets: bei Musgudri liegen drei solcheTeiche neben einander; 
unter sehr geschickter Ausnutzung des Gelandes liegen zunachst zwei Teiche, die dort ,,Zwil- 
linge” genannt werden, und weiter abwarts noch ein grbsserer. Viel Arbeit haben sie alle drei 
nicht gemacht, und ihre Formen sind nicht sehr kunstvoll. Aber ihr Wert fiir die Haltung und 
Hebung des Grundwassers kann garnicht hoch genug eingeschatzt werden. Die Oraon der Gegend 
weisen sie den Asur zu; und angeblich sind dort auch Reste von Eisenschlacke gefunden worden. 

In Jashpur sah ich ferner ein Asur-pokra beim Dorf Ameratoli, ca. 3 m. s. b. von Goleng. Er 
ist heute ausgetrocknet und wird als Feld bestellt. Er liegt in guter Tallage, eine halbe Meile 
n. b. vom Dorf an einer Stelle, die nach ihm Pokra-kona genannt wird. Er hat Hufeisenform. Auf 
der Hbhe, ^/o m. von ihm entfernt, auf dem Platz, der Cinapath heisst, fand ich zahllose Eisen- 
schlacken. Die Bewohner des Dorfes, Oraon, konnten iiber die Asur nichts weiter erzahlen, als 
dass sie niemals hier Felder bestellt haben. Die Oraon andererseits haben niemals verstanden, 
solche Stauteiche anzulegen, sagten sie. Das Interessante in diesem Dorf war, dass bei ihm noch 
ein anderer Stauteich liegt, dessen Erbauer aber unbekannt ist. Man hat also nicht einfach jeden 
Teich den Asur zugewiesen, sondern nur den, bei dem ich dann tatsachlich die Schlacken fand. 
Das ist quellenkritisch wichtig. Dahin gehbrt, dass z. B. m. von Goleng nach jashpurnagar 
rechts von der Strasse ein prachtvoller grosser Rundwall mit alten Baumen erhalten ist, von 
dem ebenfalls nicht bekannt ist, wer ihn angelegt hat. 

Ebenso sah ich in Sisai einen grossen Teich. Der Bungalow-hiiter erzahlte, dass er von 
Asur gemacht sei, und auch die schonen Baume an seinen Ufern seien von ihnen gepflanzt. Er 
sagte: .,Wer kann solche Teiche bauen ausserden Asur?” Wenn er austrocknet, soil in der Mitte 
der Rest eines Tempelchens auftauchen. Ein ahnlicher Teich mit einem Pfosten in der Mitte 
ist ein paar km. weiter siidlich. Und noch etwas weiter, in Naoratan, soil ebenfalls ein Teich 
von Asur sein. 
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Ein Asur-pokra wurde mir auch etwa eine Meile von Rengarih entfernt gezeigt. Es ist ein 
ziemlich quadratischer Erdwall von ca. 25 m. Seitenlange, gut 1 m. hoch. Aber er liegt auf einem 
flachen Erdriicken zwischen zwei Mulden, in denen die typischen Regenrillen sind. Er kann 
also gar kein Wasser gesamnielt haben. Ich hatte sofort den Eindruck einer Hiirde. Innerhalb 
des Walles ist eine Art Graben, dessen Erde eben zum Aufwerfen des Walles benutzt wurde. 
Innerhalb dieses Graben-quadrates ist dann der Erdboden in seiner natiirlichen Hdhe belassen 
und nach einer Seite bin ist ein Ausgang gelassen in der Weise, dass in der Mitte dieser Seite 
etwa 2 m, breit weder Wall noch Graben durchgefiihrt wurden. Die kleine Innenflache ist heute 
bestellt; die Walle und die Umgebung ist mit Biischen und Baumen bestanden. Nur wenige 
Schritte weiter beginnen die Felder, und auf einem liegen viele Brocken alter Tonware, die 
wesentlich dicker als die heutige und offenbar oline Tdpferscheibe geforint ist. Ferner Reste von 
Eisenschlacke, alte verrostete Stiicke von Eisengeraten; Reste kleiner Steinplatten, die lOcni. 
stark und anscheinend poiiert waren; und kleine linga-artige Kegel aus gebranntem Ton. In 
Oder beiin ,,Teich” soil einmal ein Pater von Rengarih einige Steinwerkzeuge ausgegraben haben; 
aber weder die Stelle noch die Gerate liessen sich auf meine Nachfragen bin wiederfinden. 

Ein Teich kann dies Gebilde nicht gewesen sein, aber auch kein umfriedetes Feld; seine 
Walle haben nichts mit den zierlichen Einfriedigungen der Reisfelder zu tun. Es kann aber auch 
keine Festung gewesen sein, denn dann hatte der Graben um den Wall aussen und nicht inner- 
halb sein miissen. Es ist, dessen bin ich sehr sicher, eine Elefantenfalle. Eine solche sah ich in 
Kujam, 1 ni. s. w. voni Dorf. Mitten in den Feldern der Hochebene hebt sich eine Baumgruppe 
ab, die heute auf den Wallen einer solchen Elefantenfalle wachsen. Sie ist genau so wie der 
sogenannte Asurteich in Rengarih gebaut, nur grosser, mit 60 — 70 m. Seitenlange, dem quadra- 
tischen Wall, dem Graben innerhalb, dem Feld und dem Ausgang. Auf dem Wall war eine Pali- 
sade; der Graben innen hindert die Elefanten, gegen die Palisade anzurennen. Heute gibt es hier 
nur noch ausserst selten mal einen wilden Elefanten — in Jashpur wurde zu meiner Zeit gerade 
einer gefangen — aber friiher wechselten sie hier regelmassig von Palamau mit seinen grossen 
Waldern heriiber, und die Konige von Sirguja liessen sie hier fangen. Wann imd von wem diese 
Falle gebaut wurde, wissen die Asur nicht. Sie sind ja seibererst kurzeZeit hier! Das ist iiberhaupt 
bezeichnend, dass sich alle Asurruinen nur in den Gegenden befinden, in denen heute keine 
Asur mehr leben. Ihr Name aber bleibt an solchen Stellen haften. Und die Kleinfunde von Ren- 
garih beweisen zur Geniige, dass einst Asur dort hausten. Ob sie aber mit der Elefantenfalle dort 
in Verbindung zu bringen sind, konnte allenfalls eine Grabung im ,, Teich” lehren; ich mochte 
sie aber fiir recht aussichtslos halten, da der Boden im Inneren garnicht kiinstlich erhoht 
worden ist. Uber das Alter eines solchen Erdwalles kann man garnichts sagen; er kann selbst in 
indischem Klima uralt werden. Ich sah in Shergati bei Gaya Festungsmauern aus purem Lehm, 
die mehrere Jahrhunderte erstaunlich gut iiberstanden haben. 

Eine Ziegelruine sah ich bei Bikampur-Noatoli; die Oraon des Dorfes nennen sie Asurgarh 
Oder Asurdipa. Vom heutigen Dorf aus auf der anderen Seite eines tief eingeschnitten Baches 
liegt ein kleiner Hiigel von Ziegeln mit Baumen bewachsen, mitten in einem Feld. Es war ein 
Haus mit rechteckigem Grundriss, wie es heute dort noch iiblich ist. Nur: Ziegel brennt heute 
kein Oraon Oder Munda! Die Ziegel sind sehr roh geformt und von verschiedenen unregelmassi- 
gen Formen, etwa 20 x 35 x 6 cm., einige schmaler, einige breiter. Ich raumte mit den Handen 
einige Triimmer beiseite und sah dann ,dass die Mauer zwei derartige Ziegel stark gewesen sein 
muss. Der Besitzer des Feldes erklarte, einige Eisenstangen dort gefunden zu haben, aus denen 
er sich Pflugschare hat machen lassen. 
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Eine ganz gewaltige Ziegelruine sah ich am Flusse Koel (dem siidlichen), 3 m. s-s-w. von 
Tangar (21 m. ndrdl. v. Ranchi), dort, wo die Strasse nach Kurkiira den Koel kreuzt. Eine 
grosse Schleife des Flusses umschliesst eine Ziegelruine von mehreren 100 Metern. Es sind Ziegel 
aller Farben iind Grossen, aber durchweg kleiner als die von Noatoli. Man erkennt Mauerziige 
teilweise an der Erdoberflache in der Strasse. Das Gelande ist gepfliigt, aber am Steilufer zum 
Fluss hin sieht man an mehreren Stellen Ziegel in situ, und lauter Triimmer. Viel rohe 
Topferei verschiedener Dicke, verrostete Eisengerate und Eisenschlacke. Gelegentlich sah ich 
eine Art Mortel; kleine runde Plattchen aus gebranntem Ton: Spielmarken? Die Ziegel haben 
teilweise tiefe Rillen, die man wohl am besten damit erklart, dass dies keine gebrannten 
Ziegel waren, sondern Bewurf einer aus Stbcken gebildeten Wand. Da, wo das Herdfeuer dicht 
an der Wand brennt, ist der Bewurf festgeworden und hat das Haus iiberlebt. Ahnliche Stiicke 
kennt man aus europaischer Fruhzeit. Ganz ahnliche Stiicke tief gerillt gebrannten Tons, aber 
auch Ziegel von ca. 30 cm. Lange sah ich ferner dicht bei Ranchi; D/.j m. von der Stadt an der 
Strasse nach Ranker liegt ein Hiigel. An mehreren nach Norden geschiitzten Stellen am Fusse 
dieses Hiigels findet man solche Reste alter Siedlung, jene Spielmarken, Topfscherben und Eisen- 
schlacke. Aber ich habe nicht gehort, dass die Bevolkerung diese Stellen den Asur zuweist. 

Die oben erwahnte Stelle bei der Elefantenfalle von Rengarih ist eine ahnliche alte Siedlung 
gewesen. Eine andere sah ich bei Santoli, am Fusse eines Hiigels, wo alte Topferei und Eisen- 
reste umherliegen. Die interessanteste ist aber die bei Mamerla, die noch den Namen der Asur 
erhalten hat, obgleich den dortigen Kharia und Munda nicht mehr bekannt ist, dass die Asur 
heute noch als Stamm existieren. Die Stelle ist ein vom Fluss aus am westlichen Ufer langsam 
ansteigender Hang, der heute beackert wird. Da ist ein paar 100 Meter vom Fluss eine Stelle von 
etwa 100 Meter Durchmesser, auf der Tonscherben und Eisenschlacke zahlreich umherliegen, 
durch den Pflug aufgewiihlt. Ein kleines Rinnsal ist etwa m. tief eingeschnitten und in ihm 
sah ich die unverkennbaren Reste eines Eisenschmeizofens des bekannten Typs. An eben jener 
Stelle fand ich ein Fragment eines Gesichtstopfes und langliche Stiicke gebrannten Tons, die 
auf einer Seite wulstartig und relativ glatt gearbeitet, auf der anderen aber gefurcht waren: man 
kann sie wohl nur fiir Schmuck, fiir rahmen-artige Ornamente auf einer Holz- oder Stock-wand 
halten. Auf der anderen Seite des Fliisschens finden sich auf den ansteigenden Ackern wieder 
zahllose Topfscherben verstreut, auch Eisenschlacke, und zwar fiber ein viel weiteres Gebiet, 
namlich fast iiber 1 km. Dann ist da ein niedriger Gneissriicken ; auf ihm war eine Werkstatt von 
Steingerat-arbeitern. Auf der Oberflache dieses Riickens ist eine Stelle, wo ungefahr alle 10 cm. 
ein Abschlag von winzigem Format liegt (s. u. Mikrolithen). Rev. Pater Merx von Mamerla, der 
seit Jahren auf diese Dinge achtet, erzahlte mir, dass sich eine solche Vereinigung von Stein- 
werkzeugen und Tonware in Chota-Nagpur des ofteren findet, z. B. bei Ranchi-Petoria und Soso. 

Ich sah noch eine Stelle dieser Art bei Musgudri. Dort tragt ebenfalls eine Stelle den Namen 
einer alten Asur-siedlung, und gerade dort hat man einen Friedhof fiir die Christen angelegt. 
Beim Graben der Graber kommt in 1 m. Tiefe etwa eine Schicht, die voll ist von Tonscherben, 
riesig dicker M^are (etwa 5 cm.) und Eisenschmelzresten. Also an der Treue der Tradition zu 
zweifeln liegt kein Grund vor. Das Gebiet der alten Asur muss riesig ausgedehnt gewesen sein. 

Da es mir nicht vergonnt war, Grabungen in Asur-siedlungen oder -grabern zu machen, 
fiige ich nach S. C. Roy (IBORS 1, 229 — 253; VI, 393 — 423) einige Bemerkungen an. Seine Liste 
umfasst nicht die Stellen, die ich sah: er verzeichnet nur ostlichere (422 f.). Die ostlichste Stelle 
ist aber die Stadt Asurgarh dicht bei Bankura in Bengal! Er gibt als Durchschnitt der Ziegel 
40 X 25 X 7 cm. an (230, 399). Was er aber an Tempeln (246), Statuetten (243 f., 248), lingam 
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(400) anfiihrt, gehort nicht direkt zu diesen Ziegelbauten, sondern ist nur in ihrer Nahe gefun- 
den worden. Ebenso ist es mit seinen Steinwerkzeugen (240, 397,400) und,was sehr wichtig ist: 
der Goldmiinze des Huvishka (232); sie wurde beim Pfliigen in einem Feld gefunden. Er gibt 
ausserdem an, dass zwei Kushanmunzen an Asiir-statten gefunden worden seien (398), aber er 
vermerkt keine Fundstatten und hat sie offenbar nicht selber gefunden vgl. Majuindar in Journ. 
and Proceedings of the As. soc. of Bengal. Calcutta 1933. Immerhin ist die Tatsache wichtig genug, 
dass Kushan-munzen bis in diese entlegene Gegend gelangt sind, und keine anderen Munzen! 
Trotzdem darf man diesen Fund nicht tiberschatzen und nun etwa alles, was in Chota Nagpur 
an linguistischem, ethnologischem oder mythologischeni Material auf Innerasien hindeutet, 
dieser Kushan-welle zuweisen. Sie zeigen schliesslich nur Handelsbeziehungen und beweisen 
keine Wanderung sakischer Volker nach Chota Nagpur. 

Die Glocken und die Bronzefunde (VI, pi. XV f.), die keine Waffen oder Gerate, sondern 
Schmuck uinfassen (398), und die Kupfertopfe zeigen eine zienilich hohe Kultur. Die Ornamente 
auf den Glocken gleichen denen, die dort heute von Hindu-kupferschmieden auf ihren Mass- 
gefassen angebracht werden (Abb. Bossert I, 391). Man wird also nicht alle Funde einer Periode 
zuweisen. Wenn Roy zwischen steinzeitlichen, kupfer- und eisenzeitlichen Funden unterscheidet, 
so ist die Steinzeit in Chota Nagpur sicher — aber die Steingerate sind nicht in Asurgrabern oder 
-statten, sondern nur dabei gefunden worden. Eine Kupfer oder gar Bronze-zeit der Asiir zu 
beweisen, reichen Roy’s Funde aber auch nicht aus: es gab eine Kupferzeit in Chota-Nagpur; 
ihr gehoren bestinimte Beile an, die er aber nicht ausgegraben hat (239), sondern die von Ober- 
flachenfunden stammen. Wenn in den Grabern Kupfer- und Bronze-schinuck vorkoinnit, so 
wird diese Sitte bis heute geiibt. Ja, es ist erstaunlich, dass er gelegentlich auch eiserne Pfeil- 
spitzen oder Ringe in den Grabern gefunden hat: heute legen die Asur ausdrucklich kein Eisen 
in die Graber. Fiir uns sind diese Funde so wertvoll, weil sie zeigen, dass diese Graber eisenzeit- 
lich sind wie alle Megalithgraber Indiens. 

Die Graber bestehen aus teilweise riesigen, liegenden Steinplatten, unter denen eine oder 
mehrere (bis zu 13!) Urnen mit Knochen und Schmuck, Perlen etc. gefunden wurden. Daneben 
stehen oft aufrechte Steine (Menhire) (238). Die liegende Platte ist nicht immer (235), aber doch 
manchmal auf vier kleine Steine als Sockel gelegt (359), manchmal ist auch eine Ziegelschicht 
angebracht (238) oder kleine Platten liegen unter der grossen (ib.). Eine Steinsaule mit oberem 
Knauf steht auf solchen Friedhdfen (237.) 

Gegen diese Graber sind die der heutigen Asur sehr verarmt; wie sie ja auch keine Ziegel 
niehr brennen, keine Perlen mehr tragen, keine Teiche mehr bauen. Und doch ist die Tradition 
nicht ganz zu verwerfen: dafiir spricht auch, was ich in Barwenagar horte. Damit wird aber die 
schwere Frage aufgeworfen: ob die Asur diese Teiche und Ziegelbauten fiir sich selber machten 
Oder im Auftrag eines — vielleicht stark hinduisierten — Konigs! Roy erfuhr, dass eine Ruine 
des Dit-raja den Asur gehort (243); das erinnert an Vikramaditya’s Ruinen in Singhbhum (s. u. 
S. 302); die Asiir erinnern sich nicht, Konige gehabt zu haben. Waren sie also damals nur ein 
Handwerkerstamm? Wer ruht dann aber in den Asur-grabern? Ihre Herren? Hindu’s haben 
sicher keine Megalithgraber gehabt; waren also Munda diese Herren? Die Munda haben aber 
keine Tradition, dass sie die Asur beherrscht batten ; im Gegenteil : sie fanden sie in Chota Nagpur 
vor und hassten sie als Feinde. Wer diese Megalithsitte nach Indien gebracht hat, wissen wir 
noch nicht. Aber sie ist in derfriihen Fisenzeit aus NW nach Indien gekommen: das aber spricht 
gerade fiir Zusammenhang mit Asur! Deshalb nehinen wir einstweilen die Tradition hin; und 
ich mochte am liebsten die ,,Tirki”, die anscheinend die Herren der Asur waren, als dieTrager 
dieser Kultur annehmen (s. u.). 
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C) ASURGESCHICHTEN 

Was die Asur mir an alter Tradition berichteten, war sehr kiimmerlich. In Jubhipath ver- 
sicherte man, sie batten keinen Konig und kein Reich gehabt; sie batten aber vorher in Patna 
gelebt und in Chota Nagpur waren die Asur vor den Oraon gewesen. Beide Angaben diirften 
richtig sein. 

In Kujam wusste man etwas mehr: man erzahlte zunachst eine Geschichte von den 12 
Brtidern Asur und den 13 Briidern Lodha. Unter Lodha sind bier die Oraon zu verstehen, wie 
man ausdriicklich mehrfach versicherte. Lodha mag mit lohar-Schmied zusammenhangen; 
Lohra gilt als ein Name der Asur (s. o.); der Stamm der Lodha in CP durfte etwas anderes sein 
(Crooke, Census 1901, VI, 1, 422). 

1) Es waren 12 Briider Asur und 13 Briider Lodha. Die 12 Briider Asur und die 13 Briider 
Lodha rodeten ein Stuck des Djangel und pfliigten ihre Felder. Die Asur gingen weiter und rode- 
ten iiberall. So kamen sie nach Asurgarh. Von da kamen sie im Laufe derZeit wieder zuriick; sie 
Hessen sich nieder, wo sie gerne wollten. Die Lodha aber waren um einen Kopf starker. Warum 
nun rodeten die Asur? Sie taten es, um Kohle und Eisen zu gewinnen! Es gab damals eine gute 
Zusammenarbeit: iiberall rodeten die Asur wegen ihres Eisens, und die Lodha bebauten dann die 
gerodeten Djangelstiicke. Die Astir verkauften ihnen ihr Eisen und kauften sich dafiir Ktihe von 
ihnen. So begannen sie etwas Ackerbau. Sie vertauschten damals ihr Eisen gegen zwei bis vier- 
mal soviel Reis. 

Die Asur begannen dann, ihre Kinder zu verheiraten. Vor dem Hochzeitsfest kamen beide 
Parteien zusammen; sie tranken Reiswein an der einen Stelle; sie tranken Reiswein an der ande- 
ren Stelle. So taten sie auch spater. Im Laufe der Zeit gaben die Asur das ganze Eisengeschaft auf. 

Ferner erzahlte man mir in Kujam folgende Stammessage des Asiirbir: 

2) Auf einem Semba-baum sassen Raigidni und Jalngidni, ein Geier-paar, in seinem Nest. 
Das Weibchen legte Eier. Das Nest war nicht etwa aus Asten, sondern aus Pfliigen gemacht! 
Das Weibchen hatte 6 Monate gebriitet, da kamen zwei Junge heraus. Um sie zu fiittern, holten 
die Geier alle Kinder der Umgegend. Das Volk litt schrecklich. Was sollten sie tun? Asurbir 
dachte nach! Er brachte Kohle aus 12Djangeln, er brachte Eisenerz aus 16 Djangeln, er schmolz 
es und machte viel Eisen. Daraus machten sie einen Bogen, namlich aus 16 ztr. Eisen, und einen 
Pfeil aus 12 ztr. Eisen. Sie versuchten, sie schossen. Die 12 Briider Astir und die 13 Briider Lodha 
trafen mit dem Pfeil die Geier, toteten sie beide und fallten ihren Baum. Aber es war ein Zauber- 
baum: er begann wieder zu wachsen! Damit kein neues Geiernest auf ihm entstehen kann, 
machen sie eine grosse Pfanne aus Eisen und decken sie iiber den Stumpf des Baumes. 

Dieselbe Geschichte erzahlte man mir in Sakuapani ausfiihrlicher: 

3) Birasur rodete Wald; dann kamen die Oraon als Batiern und bebauten die Rodung. Ein 
Geier holte die Kinder vom ganzen Land. Birasur wollte ihn schiessen. Er machte sich einen 
Pfeil von 6 ztr. Eisen und einen Bogen von 12 ztr. Eisen. Er brannte Kohle von 12 Bergen, er 
schmolz Eisen von 13 Bergen. Birasur schoss! Nahe bei Dhanushotunga im mauzha Gurdari 
schoss er. Der Geier hauste in Dartibahar (auf einem path am Wege von Tongo nach Gumla); 
dieser Berg ist 2 — 4 Meilen lang, ein gewaltiger Felsriicken; er ist der gefallte Baum des Gei- 
ers. Die Geierjungen aber wurden die khunt, bhut, algi, phalgi, die Geister. 

Der Mahato von Jubhipath schliesslich erzahlte folgendes: 

4) Es lebten einst 12 Briider Asur und 13 Briider Lodha. Die Astir waren Helden; um zu 
leben, schmolzen sie Eisen. 
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Birasur lebte in Patna. Er arbeitete kein Eisen; die Asur waren damals vielmehr Helden, 
sie waren Konige, sie kampften, rodeten, ackerten und pfliigten. Sie trugen den Kbnig in einer 
Sanfte zu einem Ort, wo schbnes Bauholz war. Als sie das sahen, dachten sie: „Da ist arua- 
Reis in diesem Holz!” Sie gingen weg und liessen den Konig da. Er begann, die Baume zu fallen, 
Holzkohle zu brennen, Eisen zu arbeiten. Er ass Sakua-friichte, schmolz Eisen, und begann, 
das heisse Eisen zu essen. Er nahm eine Asur-frau und sie lebten gliicklich zusammen. Die Erau 
besorgte das Haus, er machte Kohle im Djangel. Manchmal blieb er 3 — 4 Tage fort, und sie wurde 
argerlich, weil es oft so geschah. 

Einst war sie wieder argerlich. Er pflegte sehr siisse Sal-friichte zu essen. Sie aber war un- 
geduldig. Sie wusste, dass der Alte da sehr gutes Essen hatte. Aus Eifersucht sprach sie Zauber- 
spriiche und machte die Friichte bitter. Daher musste er heimkommen! Seitdem sind die Sal- 
friichte bitter. Sie aber lebten zusammen und assen fliissiges Eisen. 

Weil sie heisses Eisen assen und Eisen gewannen, liessen sie Oraon und Munda nicht in 
ihre Nachbarschaft; sie blieben alleine im Djangel. Die Frau aber zauberte mit Spriichen und 
machte Schluss mit dem Eisen-essen. Der Mann gewbhnte sich, Pflugschare zu machen. Die 
Oraon und Munda gaben ihm dafiir Reis und Hirse. So lernten sie, dies zu essen. Der Alte war 
miide von der Eisenarbeit; er schlug daher vor, Ackerbau zu treiben. Sie baten um das Einver- 
standnis der Oraon und Munda; diese halfen ihnen im Anfang. Er pfliigte 3 — 4 Tage die Felder 
der Oraon und Munda, und dafiir pfliigten die Oraon und Munda dann die Asurfelder. Seitdem 
wissen sie, dass Ackerbau besser ist als Eisenarbeit. Allmahlich gaben sie das Eisen auf. 

Diese Geschichte ist sicher weitgehend ein eigenes Erzeugnis des Mahato: Er spricht als 
Erzieher seines Volkes und will es mit dieser Geschichte bereden, dass der Ackerbau etwas Gutes 
ist. Er flicht nun die Geschichte vom Riesenpfeil ein: 

5) Birasur ging einst auf lange Jagd mit vielen Dienern. Die anderen Leute sahen seine vie- 
len Diener und dachten: ,,Er wird uns unser Land wegnehmen!” Sie wollten ihn deshalb tbten. 
Er merkte das. Er bereitete sich einen Bogen von 13 ztr. Eisen in 13 Monaten, und er machte 
sich einen Pfeil von 12 ztr. Eisen in 12 Monaten. Er war bereit, sie zu besiegen. Von Osten kamen 
Heere gegen ihn. Er erfuhr es, wahrend sie noch fern im Osten waren. Da spannte er den Bogen in 
Dhanupath (Platz bei Chormarua), schoss nach Osten. Der Pfeil ging bei Lahardanr (bei Ghargra 
in NSgpur) nieder. Der Pfeil durcbbohrte einen grossen Semba-baum. Das Heer sah diesen Rie- 
senpfeil, staunte und dachte, es ist nutzlos gegen einen solchen Helden zu kampfen. Sie gaben ihre 
Absicht auf. — Es kamen Feinde von Westen. Audi das wusste er. Birasur befahl den Bienen 
mit einigen Zauberspriichen, sie zu stechen. Sie wurden geschlagen und liefen weg. — Seine Diener 
trugen ihn in einen Wald, und liessen ihn da liegen. Sie dachten, warum sollen wir diese Asur 
tragen? 

Diese zwei Geschichten gehoren zusammen; der Mahato erzahlte ein andermal erst den 
Kampf und dann die 4 . Geschichte, ohne eine Verbindiing zwischen beiden zu wissen. Das Motiv 
der stechenden Bienen erinnert an eine Birhor-erzahlung, die in der Hindumythologie mit der 
Devi-Bhramari verkniipft worden ist ( s.u. Devi). Die Episode, wie die Frau die Friichte des 
Sal-baumes bitter macht, verbindet die auch bei den Birhor ubliche Art der Naturerklarung 
(Roy. Bi. 410 ff.) mit der Ungeduld der einsam wartenden Parvati (ib. 403 f.) Das Eisenessen 
erzahlte der Mahato auch in der Hanuman-geschichte (s.u. Nr. 6), und die Brahmanen von Jash- 
pur berichteten es als Eigenart der Asur. So ist diese Erzahlung des Mahato zwar eine Kompila- 
tion, aber eine echte. 

6) Asurbir und seine Frau schmolzen Eisen. Hanumanbir kam zu ihnen und sprang auf 
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den Baum, unter dem sie arbeiteten. Hanuman sah sie arbeiten; vom Baum aus sab er, dass es 
etwas Rotliches war, das wie Wasser aus ihrem Ofen herauskam. Er dachte: ,,Das ist gut zum 
Essen !” Er kam herab und wollte es haben. Die beiden liessen ihn aber nicht nahe herankommen, 
damit er sich nicht verbrennt. Er storte sie schliesslich zu sehr; er sprang auf den Blasebalg, er 
storte den Ofen usw. Sie waren nicht mehr frei. Der Alte und seine Frau dachten also nach, wie sie 
ihn vertreiben konnten. Der Alte sagte: „Ich weiss einen Weg, den Hanumanbir wegzutreiben!” 
Der Alte brachte ein Stiick Baumwolle und band es heimlich an den Schwanz des Affen. Die 
Frau brachte 01 und goss es iiber die Baumwolle. Vom Ofen nahmen sie Feuer, zundeten den 
happen an, und das gab eine grosse Flamme! Hanuman war sehr gequalt; er musste hin und her 
springen. Hanuman kam schliesslich bis Lanka und verbraimte viele Dacher. Dort verbrannte 
er Lanka. Die Leute wollten ihn tdten. Er aber lief wieder weg zu einem Taindbaum, rieb seinen 
Schwanz an ihm, und das Feuer erlosch. 

Hier hat der Mahato eine Erinnerung an das Ramayana, die viel vager ist als etwa bei den 
Birhor (s.u. Visnu-Rama) mit Hanumans Rolle im Weltbrand-mythos der Oraon (Dehon) zu- 
sammengebracht und als Stammessage verwendet. 

Vor 70 Jahren hatte Driver von den Asur ganz ahnliche Geschichten gehbrt; dass sie als 
geschickte Handwerker mit Sanften umherzogen, rotgliihendes Eisen assen, kein Land bebauten, 
sondern grosse Vieherden batten. Die Lodha, die man jetzt Oraon nennt, erschienen dann und 
raubten ihr Vieh. Seitdem leben sie im Djangel. Dass damals die Oraon starker waren, driickten 
sie durch das Zahlenverhaltnis aus: 12 Briider Asur und 13 Briider Lodha. Driver aber erfuhr 
von ihnen noch eine wesentliche Bemerkung, dass sie namlich vom Dhaulagiri und Mainagiri 
kamen, wo zwei Seen sind. Wo diese Berge sind, das wussten die Asur nicht, aber es ist durchaus 
glaublich, dass die Asur einst von diesen beiden Bergen im Himalaya an der Quelle der Gandaki 
gekomrnen sind. Geht man die Gandaki von dort siidlich bis an ihre Miindung in den Ganges, 
dann miindet ganz dicht dabei die Son von Siiden in den Ganges. Geht man die Son aber auf- 
warts, so kommt man auf jenem Weg, nach Chota-Nagpur, den auch die Oraon gekomrnen sind. 
Wir werden sehen, dass es die den Asur verwandten Agaria auch am Himalaya gibt. Eine solche 
Oberquerung des Gangestales von den Eisenvorkommen des Himalaya nach denen Chota-Nagpurs 
ist durchaus vorstellbar. 

Wann aber war dies? Die Birhor (Roy 402) erzahlen, dass die Menschen urspriinglich nur 
Holz und Stein zur Herstellung ihrer Gerate verwendeten. Die Asur waren die ersten, die Eisen 
zu gewinnen verstanden. Liegt darin nicht eine Erinnerung an historischen Fortschritt? Dass 
die Kupferzeit nicht erwahnt wird, ist in Indien sachlich ganz berechtigt. Die Munda aber haben 
die Tradition, dass sie die Asur und die Tirki in Chota-Nagpur bei ihrer Landnahme vorfanden. 
Die Asur waren die ,,Ryot”, die Tirki die ,,Bhuimhar” (Roy, Munda 143 f., XIV); das soli be- 
deuten: die Tirki waren die privilegierten Erstsiedler, die Asur die gewdhnlichen Leute. Wer 
die Tirki waren, ist noch ungeklart (s.u.). Der Name kommt heute nur als Totembezeichnung in 
Chota-Nagpur vor fiir Mause-clans (Hallet 75: Oraon usw.). Also: nach den Birhor und Tirki 
kamen die Asur, dann die Munda und erst in ganz junger Zeit die Oraon. 

Ftir die Munda aber sind die Asur offenbar schwer zu iiberwindende, gefahrliche Feinde ge- 
wesen; ihr Hass hat sich in den Asiir-mythen niedergeschlagen, die sie bis heute bei feierlichen 
Anlassen in Verbindung mit der Kosmogonie erzahlen (Rahmann 52 f., Jellinghaus), die Birhor 
beim Reispflanzungsfest (Roy 356). Die Asur schmiedeten Tag und Nacht und storten durch 
ihren Rauch und die Hitze ihrer Ofen den Sonnengott. Er schickte mehrere Vogel zu ihnen, damit 
sie wenigstens nachts Ruhe gaben. Aber sie sagten: „Wir sind frei, wir sind Kdnige und Unter- 
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tanen zugleich! Dies ist unser Konigtum! Obgleich wir Tag und Nacht arbeiten, essen wir 
nur fliissiges Eisen, und dessen Wirkungen auf unseren Darm sind verheerend fiir unsere Klei- 
der! Und dabei sollen wir noch Befehle annehmen?” (Dehon 128 f). Schliesslich stieg der Himmels- 
gott selber auf die Erde hinab und verdingte sich als kratziger Knecht bei einem alten Asur- 
paar. Er brachte ihnen Gluck mit allerhand Wundern (Dalton 186 f.); und als die Eisenerze 
nicht mehr geniigend zu finden waren, fragten ihn die Asur urn Rat. Er riet ihnen zuerst, den 
Sonnengott zu verehren: sie sollten ein Menschenopfer vollbringen. Als sie niemanden dafiir 
fanden, bot er sich ihnen an, liess sich in einen Schmelzofen einmauern und drei Tage lang ver- 
brennen. Dann aber trat er strahlend wie die Morgensonne, bedeckt mit Gold und Silber aus dem 
Ofen heraus und erzahlte, ware er nicht alleine gewesen, hatte er noch vielmehr Schatze mitge- 
bracht. Die gierigen Asur Hessen sich darauf alle ebenfalls in den Ofen einmauern und verbrann- 
ten jammerlich. 

Vor diese Geschichte setzen manche noch folgende : Die Asur waren friiher im Himmel beim 
Sonnengott. Einst sahen sie sich im Spiegel, da hielten sie sich fiir gottahnlich und wurden zur 
Strafe dafiir auf die Erde hinabgestiirzt (Dalton 186 f.); dies wird von einigen als von den Elemen- 
targeistern im allgemeinen erzahlt und hat seine Parallelen in Innerasien (Rahmann 67f.). Die 
Asurlegende aber erzahlt weiter, dass die iiberlebenden Frauen der Asur zu allerhand Geistern 
wurden (Roy, Bi. 402 f; Dehon 139; Roy. Or 442, ff. ORC 73). Von einer unter ihnen stammen die 
Biiffel (Roy. Bi 403). Fiir diese Asur-frauengeister (deota), die Schutzgeister der Hauser gewor- 
den sind, haben die Oraon heute noch eine Erinnerungszeremonie (Dehon 133 ff.). 

Eine ahnliche Legende soil es bei den Chang-Naga geben (Hutton 1929,1). Die Asur selber 
haben sie mir nicht erzahlen konnen, sooft ich sie auch danach fragte; sie ist fiir die Asur selber 
eben zu verletzend ! Bei Driver steht aber eine kurze Fassung angeblich von Asur, eher von Oraon ; 
die Oraon baten den Sonnengott urn Hilfe gegen die Asur ; der baute eine grosse Burg und lud alle 
Asur zu sich ein. Er schloss dann das Tor, sprang iiber die Mauer hinaus, fand draussen noch 
ein Geschwisterpaar der Asur und liess diese mit ihren Blasebalgen alle Asur drinnen verbrennen. 
Dies Paar wurde von den Oraon dann ins Djangel getrieben und ist der Ahn der heutigen Asur. 
In dieser Fassung und vom Standpunkt der Asur her mutet die Sage wie eine Sintbrand-variante 
an: die Rettung des Urelternpaares! Sie konnte mit der tiirkischen Schmiedeursprungssage 
zusammenhangen: das von einem Elternpaar stanimende Volk schmolz sich seinen Weg aus 
dem Bergtal frei (Alfoldi, Schmiede 6); nur ist die Asur-sage ins Tragische umgebogen, vgl. die 
Gondsage (s.u.S. 119). Ein letzter Rest liegt vielleicht in der Tripura-sage: der Gott Siva ver- 
brennt mit seinem Blitz die Metallburgen der Asuras (s.u.S. 301). In der Mundavariante aber liegt 
der ganze Hass, den sie gegen die Eisenschmiede hegten; sie kamen eben mit Steinbeilen von 
Osten (s.u.) und stiessen hier auf die Metallkultur, der sie unterlegen waren, bis sie sie selber in 
kurzer Zeit ubernahmen. Dieser Hass liess sie in dem primitiven Stamm von Eisenschmieden ge- 
fallene Engel, Damonen oder kiimmerliche Nachkommlinge eines einst machtigen, von Gott ge- 
schlagenen Damonenstammes sehen. Sie sahen also in den Asur asura (Census 1931, I, 1, 457). 
Obgleich die Oraon direkt neben den menschlichen Asur leben, verehren sie Elementargeister 
als Asurfrauen! 

Die Brahmanen in Jashpur erzahlten, dass die Asur wie die Nisada und anderen Vindhya- 
volker von Konig Vena abstammen (s.u.). 


Ruben, Eisenschmiede und Damonen in Indien 
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C. KULTURGESCHICHTLICHE ZUSAMMENHANGE 

1) HOCHKULTURLICHE EINFLUSSE AUF DIE ASUR 

a) Christliche Mission 

Die Geschichte der christlichen Mission im Ranchi Dt. kann man bei Hallet 224 ff. nach- 
lesen. In den letzten 50 Jahren hat das Christentum sich hier sehr stark ausgebreitet — aber der 
Census von 1931 (VH, 1, 255) nennt nur vor allem Munda, Kharia, Santal und Oraon und ve'"- 
zeichnet keine getauften Asur. Die Zahl der Christen ist hier von fast 300000 in 1921 auf iiber 
400000 in 1931 gestiegen (ib. 257), also urn 330(, (ib. 252). Aber bei den Asur ist das Dorf Sakuapa- 
ni, das friiher einmal kurze Zeit katholisch war, wieder zum alten Stammesglauben zuriickge- 
kehrt. In Kerakair ist eine Schule mit einem katholiscben Lehrer, aber sie ist im Oraon-tola 
des Dorfes, und der Asurteil liegt weit fort! In Jubhipath ist ein sehr energischer junger Lehrer; 
er sorgt fiir den wirtschaftlichen Aufschwung und hat erreicht, dass im Ort jetzt ein Wochen- 
markt abgehalten wird. Aber er hat nicht erreicht, dass die Asur des Dorfes zur Kirche gehen. 
Pater Julius Kujur, der Oraon aus Bikampur-Noatoli, seit 15 Jahren katholischer Missionar in 
Dumbarpath, hat einen sehr guten Ruf im Lande, auch bei den Asur. Er versteht es, mit den 
Mannern von Sakuapani und Kerakair zu sprechen, sie kommen auch zu ihm, aber nicht in die 
Kirche. Er hilft ihnen als Arzt und Tiger-jager; er gefallt ihnen, wegen seiner monchisch-armen 
Lebensweise. Es ist so recht der vorgeschobene Posten im Berggebiet der Primitiven. Einige 
Asur von der Jashpur-grenze wollte ich gerne nach Katkahi kommen lassen; sie kamen nicht, 
sie fiirchteten, listig oder mit Gewalt getauft zu werden. 

So bleibt also eigentlich nur Lupungpath als einigermassen katholisch. Die Missionsstation 
von Katkahi ist schon 1892 gegrundet worden: vor 45 Jahren; und bis Lupungpath kann man 
von dort in 2 Stunden marschieren, aber freilich auf steilem Aufstieg durch Djangel und Felsen. 
Zum Markt in Katkahi kommt wohl jede Woche dieser oder jener Asur, aber in der Kirche sah 
ich keinen, auch nicht den intelligenten Mahato, dessen Eltern schon getauft wurden. Immer- 
hin: 5 Knaben von Lupungpath gehen in die Missionsschule von Katkahi; das ganze Dorf legt 
zusammen, urn diesen Knaben die Schule zu ermogiichen; jeder gibt etwas Reis, Hirse usw., so 
billig auch das Schulleben fiir unsere Begriffe ist! Und ein Asur-schiiler ist sogar in der hoheren 
Schule in Gumla. Ihre Lehrer stellen ihrer Intelligenz ein sehr gutes Zeugnis aus; sie werden es 
wohl als erste Asiir bis zum Lehrer oder gar Priester bringen. 

Also der direkte Einfluss dieser Mission ist noch garnicht zu spiiren. Lutherische oder ang- 
likanische Mission gibt es hier in den Bergen garnicht. Die europaischen Missionare kommen kaum 
jemals dort hinauf. Pater Julius Kujur mochte gerne eine Art eigener Absatzorganisation schaf- 
fen, dass seine armen Bergbauern ihre sparlichen Produkte wenigstens in rentabler Weise ver- 
kaufen und nicht wie jetzt an die Hindu-kaufleute, die auf ihre Markte kommen und gar zu 
schlecht bezahlen. Wenn man die Waren mit eigenem Auto bis an die Bahn schaffen konnte! 
Olsaat, herrliche Papeias, schone Friichte, konnen schon etwas einbringen. Aber woher ein Auto 
nehmen! Erst wenn der Absatz ermbglicht ware, lohnte sich eine Ertragsteigerung. Freilich 
wiirde ein bessere Ernahrung mit mehr Obst und Gemiise den Asur selber gut tun; aber das 
verstehen sie nicht, nur durch Gelderlos konnte man sie reizen. Manche Moglichkeiten sind ge- 
geben. Man konnte bei den Asur ein geldloses Banksystem organisieren, das im Sankh-tal seit der 
Anregung Pater Hoffmanns viel Gutes stiftet. Jeder legt einen Teil seiner Ernte in ein Depot, aus 
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dem an Bediirftige entliehen wird. Von Bewasserung wird auf den Bergen nicht viel zu erwarten 
sein. Aber eine handwerkliche Ausbildung einzelner Asur, die Dorfweber Oder gar Topfer werden 
konnten, ware eine Verdienstmbglichkeit. 

Der geistige Einfluss des Christentums? Die Mission kampft gegen die alien Sitten wie das 
Tanzen. Man versucht auf die Eheschliessung insofern einzuwirken, als man der Braut die Mbg- 
lichkeit gibt, vor der Trauung Nein zu sagen. Aber man hat auf die Brautwahl keinerlei Einfluss. 
Das alteTotemsystem ist noch in Kraft, und die Eltern wahlen die Braut aus. Die Missionare also 
konnen nichts anderes tun, als den beiden jungen Leuten iiber ihre kiinftigen Ehepartner zu 
berichten. Aber auch das nur bel denen, die zur Trauung und Religionsuntericht einige Wochen 
in die Missionsstationen kommen (das tat 1937 kein Asur!). Also auch in dieser Hinsicht kann 
man von einem christlichen Einfluss auf die Asur noch nicht reden. Und was auf dem Umweg 
iiber die christlichen Oraon und Munda auf den Bergen, in Dumbarpath usw. auf die scheuen, 
armen Asur ausstrahlt, das kann nicht viel sein. Es hat auch noch kein Pater ethnologisches 
Interesse an den Asur gehabt. 

b) England 

Die Englander haben entscheidend in die Geschichte der Asur eingegriffen, als sie ihre Eisen- 
arbeit verboten und sie seit dem Jahre 1905 zur Sesshaftigkeit zwangen. Das ist heute durchge- 
fiihrt. Im Obrigen aber hat England keine Beziehungen zu den Asur. England ist sich bewusst, 
dass die Primitiven in Chota-Nagpur eine Hilfe brauchen, dass sie sonst in kurzer Zeit von den 
Hindu ausgerottet werden; dass die Primitiven Zeit gewinnen miissen, wenn sie stark genug fiir 
erfolgreichen Widerstand werden sollen (Census 1931 XII, 1, 398 f.). Aber was kann England 
tun? Im Rechtswesen ist der Primitive seinem Grundherren (Zemindar) immer unterlegen; er 
ist zu arm fiir einen pleader (ib. 401), und nur in einem grossen Prozess tritt S. C. Roy im Auf- 
trage Englands fiir sie ein (was fiir Asur noch nie geschahl). Mr. Archer, der Subdivisioner in 
Gumla, hat durchaus recht, wenn er alien Primitiven von jedem Prozess abrat und giitliche 
Beilegung empfiehlt. England hat eine Polizei eingerichtet, aber vom letzten Posten in Chainpur, 
wo auch nur Hindu sind, bis in die Asurdorfer ist es weit, und die Asur sind froh dariiber, denn 
fiir die Primitiven ist die Polizei der Hindu mehr eine Last als ein Schutz. Die Post geht ebenfalls 
bis Chainpur, ist aber fiir die Asur ohne jedes Interesse. Wer sollte ihnen schreiben? Dort gibt 
es auch eine staatliche Apotheke, aber ich glaube nicht, dass auch nur ein einziger Asur sich 
dort jemals eine Medizin geholt hat. Die Leute in Lupungpath holen sich in ernsten Fallen in 
Katkahi Hilfe, die anderen bleiben bei ihren Zauberpriestern, alten Weibern, ihren Wurzeln und 
Krautern. Bei der grossen Volkswahl im Friihjahr 1937 fiir das erste Provinzparlament gingen 
auch einige Asur zur Wahlurne ; aber wen sollten sie wahlen? Den Christen Oder die Kongresspar- 
tei, deren Redner iiberall, freilich nicht in Asur-dorfern, Aufhebung der Steuern versprachen? 
Konnten sie iiberhaupt die Farben der Boxen, die die Parteien erhalten batten, auseinanderhalten? 

Man kann heute auf einer Strasse mit dem Auto bis nach Jubhipath fahren; Mr. Pepi, der 
Manager des Zemindar, hat sie sich gebaut und ist ihr einziger Benutzer. Bis Dumbarpath fahrt 
sonst nur Pater Julius mit seinem Motorrad. — 

Kredite von englischen Banken hat noch kein Asiir in Anspruch genommen. Fiir Bewasserung 
hat England hier noch nichts getan. Die Reservierung der Walder, die fiir ihre Schonung freilich 
nbtig ist, wird von den Asiir sehr driickend empfunden (Census a.a.0. 400), und das alte Wandern 
war insofern gesiinder, als die Dorfer relativ sauber blieben, wenn sie nur etwa 2 jahre be- 
wohnt wurden (ib. 402). Der Survey hat also den Asur nur erhbhte Steuern, aber keine Vor- 
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teile gebracht. Bildung hat England in diese Berge noch nicht getragen, so stolz auch sonst vom 
Census jeder Fortschritt in dieser Hinsicht verzeichnet wird. Und das Schnapsmonopol ist 
ftir die Primitiven ein Nagel zu ihrem Sarge! 

Die Weissen, die die Asur bisher in ihren Bergen kennen lernten, die Missionare und Re- 
gierungsbeamten, alles in allem noch kein Dutzend, machen ihnen sicher einen relativ menschen- 
freundlichen Eindruck. Aber zugleich den der unverstandlichen Macht und weiten Abstands. 
Einige Asur sind schon in den Theeplantagen Assams gewesen, sind in der Eisenbahn gefahren . . . 
Leider riickten sie nicht mit der Sprache heraus und erzahlten nichts von ihren ethnologischen 
Beobachtungen iiber die Stadt- und Maschinen-kultur der Weissen. 

c) Islam 

Mindestens seit 250 Jahren gibt es Islam im Ranchi Dt. Damals wurden die Bauten von 
Naoratan oder Doisanagar (Hallet 245) erbaut, die deutlichen Einfluss der Moghul-kunst ver- 
raten: von Delhi kamen die Baumeister; schon um 1616 wurde Ibrahim Khan mit einem Heer 
von Kaiser Jehangir in diese Berge gesandt. Aber ausser der Stadt Ranchi und Gumla sah ich 
keine Moscheen im Lande. In der Stadt Ranchi ist der islamische Bevblkerungsteil sogar 40%. 
In den Dorfern aber gibt es kaum Mohammedaner. Nur in den grosseren; in Jairagi, in Barwena- 
gar sah ich sie als Handler. In Jairagi hat einer den staatlichen Schnapsladen. Ich horte aber 
von keinen Grundherren aus ihren Reihen, und auch die grossen Kaufleute und Geldverleiher 
sind heute iiberwiegend Hindu. Der grosse Strom des Islam nach dem Dekkhan und Siidindien 
liess Gondwana (geschweige Chota-Nagpur) im Osten liegen und passierte die Narbada etwa 
bei Asirgarh (Shoobert 348). Es verlohnt sich also nicht, die Moglichkeit eines Einflusses des 
Islam auf die Astir zu diskutieren (s. Abb. 39). 

d) Hinduismus 

Die Frage, wieweit der Hinduismus die Asur kulturell beeinflusst hat, ist eine sehr schwie- 
rige, aber sehr wichtige. Wir miissen zwischen direktem und indirektem, bewusstem und unbe- 
wusstem Einfluss unterscheiden. Und dabei immer im Auge behalten, dass jeder Einfluss gegen- 
seitig ist, und dass ,, Hinduismus” nichts Ewiges, Fertiges, sondern etwas dauernd sich Wandeln- 
des ist, ein jahrtausende langer Prozess der Assimilation verschiedenartiger Kulturen. 

1) Hindu-beamte und -kaufleute bei den Asur 

Von einem direkten und bewussten Einfluss des Hinduismus kann heute nur in ausserst 
geringem Masse die Rede sein. Die wenigsten Hindu wissen uberhaupt, dass es die Asur gibt. 
Die Hindu, die mit Asur direkt in Verbindung kommen, sind die wenigen Beamten der Polizei, 
des Gerichts(?), des Survey usw. Sie fiihlen eine tiefe Verachtung der Djangelbewohner. Wie sie 
mit den Asur verkehren, wie gut sie sie kennen, zeigt sich in den Angaben des Census, dass etwa 
die Halfte aller Asur Hindu sind. Das ist eine glatte Luge, denn kein einziger Asur hat bis heute 
seine alte Stammeszugehorigkeit, seinen Totemismus, seine Gotter zu Gunsten des Hinduismus 
aufgegeben! Jene Angabe des Census fusst — wenn sie uberhaupt eine reale Grundlage hat — 
nur darauf, dass die Halfte der Asur (ja noch mehr!) Hindi oder einen Hindi-artigen Dialekt ver- 
stehen. Es kann sein, dass jene Beamten in die Halfte der Asur-dorfer gekommen sind, dort sehr 
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amtliche suggestive Fragen gestellt haben, und daraufhin zu jenem, ihnen durchaus erwunsch- 
ten Erbgebnis gelangt sind. Das weiss England! (Shoobert 397) Die Hindu hoffen so, das Pro- 
blem der Primitiven zu erledigen, aber sie haben bisher keinerlei Absicht gezeigt, die Primitiven 
zu wirklichen Hindu zu machen. 

Genau so war es bei der Agitation zur Volkswahl; was die Hinduredner trieben, war Stim- 
menfang, aber keine geistige Beeinflussung. Und in den vergangenen Jahrhunderten: die Steuer- 
eintreiber der Hindugrundherren waren sicher nicht anders als ihre heutigen Nachkornmen. Fiir 
den Hinduzemindar ist und war der Primitive nur ein Arbeitssklave. Erst durch England und 
die Mission wurde dies Verhaltnis gebessert. Die Hindu batten deswegen gar kein Interesse, die 
Primitiven zum Hinduismus emporzuheben; und die Primitiven empfanden vor den Herren 
nur Angst und versuchten, sich moglichst tief in die Djangel zuriickzuziehen, um frei zu sein. 

Das ist bier in der Gegenwart der charakteristischste Zug der Primitiven (Shoobert 399 ff.). 
In den Talern dringen die Hindu vor, und die Primitiven fliichten in die Berge. Sie verlieren ihre 
Acker; sie beginnen beim Hindu-kaufmann mit kleinen Schulden, und in Kurzem sind sie Haus 
und Hof los. Der Kaufmann aber zieht Hindu-pachter nach sich. Der Primitive ist dagegen wehr- 
los, er kann ja nicht einmal die Zinsrechnung der Geldverleiher verstehenl 

Die Kaufleute in Chota-Nagpur sind (wie in CP und Behar) von zweierlei Art: 1) die Maha- 
jan: das sind die grossen Geldverleiher (Risley 1 1, 38; I, 58; Russell Index; Crooke HI, 405); und 
2) die Merwari, die Kaufleute. Beides sind keine Kastennamen sondern Berufsbezeichnungen. Die 
Merwari sind meist aus Rajputana gekommen (Risley 11,38; Russell I, 119f.). Viele sollen Jaina 
sein. Mehr im Osten fand Dalton in der Tat alte Ruinen von Jaina; im Gebiet der alten und jet- 
zigen Asur sind mir keine jain-tempel bekannt geworden. Die Packochsen-karawanen der Mer- 
wSri sieht man auf alien Strassen; die Herren reiten mit murrischen Gesichtern auf den kleinen 
Ponnys daher. So kommen sie als Aufkaufer von Olsaat usw. bis jubhipath und Kerakair. Sie 
reden nur das Notwendigste mit den kleinen Bauern und bringen keine Kultur. 

2) Brahmanen 

Der Hinduismus macht im allgemeinen keine Proselyten. Freilich ,,missionieren” manche 
neue Sekten z.B. in Amerika wie etwa die Ramakrishna -Mission, die wesentlich durch reiche 
Amerikanerinnen finanziert wird. Ich hatte in ihrem Kloster (math) in Kalkutta Gelegenheit 
die Hauptfbrderin dieser Mission kennen zu lernen, eine feine altere Dame, die jeden Winter 
dort verbringt in einem Haus, das sie sich am Ufer des Hughli, am Rande des Klosters erbaut 
hat. Sie hat Svami Vivekananda, den redegewaltigen Schuler Shri Raniakrishna’s persbnlich ge- 
kannt und bewundert ihn in taglichen Unterhaltungen mit den Monchen. Das Missionsgebiet 
dieser Mbnche sind die Wallfahrsorte der Hindu: dort sucht man Anhanger zu gewinnen unter 
den Frommen, die einer anderen Sekte angehbren. Man geht nicht zu denen, die muhselig und 
beladen sind, man geht nicht etwa in die Industriebezirke der Tatawerke und nicht in die Djan- 
gel. Ich sah bei meinen Wanderungen keinen einzigen Sadhu, wandernden Bettelmdnch, in den 
Waldgebieten, und die Asur sind von der Bhagat-bewegung, die es im Oraon-Munda-gebiet des 
mehr ostlichen Districts gibt, nicht erfasst worden. Sie hatten noch garnicht davon gehbrt, dass 
es diesen Yogi-ahnlichen primitiven Heiligentyp gibt. 

Und an Brahmanen sah ich nur die Tempelpriester in jashpur, echte Sanskrit-gelehrte, 
von denen ich — leider ohne Erfolg — gerne Traditionen iiber die Asur-Asura einheimsen wollte. 
Sie betreuen einen Devi-, Siva- und Visnu- tempel. Die grossen Btiffelopfer fiir Devi waren ihnen 
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offenbar peinlich: sie entschuldigten sie vor mir damit, dass jeder opfern miisse, was er isst; so 
ihr raja also die Biiffel . .(?) DerTempel mit seinem langlichen Strohdach machte einen schon 
urtiimlichen, unaryischen Eindruck. Soweit ich weiss, gehoren die Brahmanen in Chota-Nagpur 
meist den Sakadvipi-brahmanen an, einer Klasse, die in Behar verbreitet ist. Der Tradition nach 
sind sie von Rama aus Ceylon gebracht worden, oder nach anderer Tradition sollen sie die ur- 
spriinglichen Brahmanen Magadhas darstellen — wenn Magadha iiberhaupt eigene Brahmanen 
besessen hat (Risley I, 156 ff. ; 159). Sie gehoren nicht in eine der 10 grossen Brahmanenkasten, 
vielmehr sind sie eine Sonderkaste wie die Magadha, Bandijan, Suta, Atharva, Mathura usw. 
(ib. 144). Sie haben ausser der allgemeinen brahmanischen gotra-Einteilung ftir Zwecke der 
Brautwahl besondere territoriale Gliederungen (pur: 160), und es gilt als eine Probe, ob man 
einen Sakadvipi oder einen anderen Brahmanen vor sich hat, ob er dasWasser annimmt, das ihm 
ein Fremder gibt: das wurde kein orthodoxer Brahniane tun (160). Der Brahmane des ostlichen 
Gangestales ist offenbar schon nicht mehr alt-aryischen Schlages. Hier war von Urzeiten eine 
andere Kultur. 

Russell erwahnt keine besondere Brahmanengruppe fur Chota-Nagpur, wohl aber manche 
fiir seine CP. In Crooke’s Mirzapur Dt. sollen Sandil-brahmanen sein. Der Imp. Gaz. XXI, 
201 erwahnt, dass Brahmanen als Lehensempfanger (Jagirdar) im Ranchi Dt. vorkamen. Die 
Geistlichen kamen nach Chota-Nagpur im Gefolge der Rajputen, nicht als missionierende Ein- 
siedler. In den Tempeln von Naoratan, Majhgaon (IBORS I 1915, 117 — 124 )und Narainpur 
miissen seit Jahrhunderten Brahmanen gewesen sein. Die ganze Strasse von Gumla nach Jash- 
pur zeigt den Weg des eindringenden Hinduismus mit kleinen Hindutempeln; sogar in Garja, 
zwischen Samtoli und Rengarih, sah ich einen reiativ stattlichen Tempel und ein Haus, an 
dessen Wand ein Hanuman gemalt war. Friiher waren Asur auch in diesen Gegenden; sie haben 
aber keine Tempelchen, wie doch sogar die Birhor sie haben (s. Abb. 2 und 40). 

3) Rajputen und Konige 

Chota-Nagpur war ein Land freier Oraon und Munda (Imp. Gaz. s. v. Ranchi, S. 200). Wahr- 
scheinlich ist aus den Reihen der Munde selber die Familie der Rajputen, der NSgvarnsi, her- 
vorgegangen. Die Schlange Pundarika, die dem Schlangenopfer des epischen Konigs Janamejaya 
entkommen war, soli mit Parvati, der Tochter eines Brahmanen von Benares, den Urahnen der 
Dynastie gezeugt haben, u. zw. in Sutiama ungefahr 10 m. nordlich von Ranchi-stadt (ib., 
Hallet 24, 258 ff. ; Risley 11, 185 nach Dalton). Eine ahnliche Mythologisierung des Urahnen, 
offenbar zum Zweck, eine Pseudo-Rajputen-familie zu legitimisieren, gibt es in Gorakhpur, 
im einstigen Cherogebiet. Andere Nagbarnsi kennt Russell ( IV, 455) in Chattisgarh und den States 
seiner Provinzen. Und Tod (ib.) weist eine in Asirgarh nach ,also im heutigen Gond-gebiet. Sie 
stammen also alle aus demselben Kulturkreis der mittelindischen Berge. Und auch die Nagbam- 
si-Babhan (Risley II, 121) gehoren offenbar dazu. Eine Frau aus der Nagbainsi-Familie in 
Chota-Nagpur wird sich noch heute nicht von einem Munda in der Sanfte tragen lassen und 
wird sich vor ihm verschleiern, weil sie ihn als ihren ,,alteren Bruder” betrachtet, d. h. als 
ihren Stammesgenossen (Risley 11, 185). Vielleicht entstammen sie dem Schlangentotem dieses 
Stammes, und man ist versucht, in der altesten Magadha-dynastie der Sisu-naga (Jungschlange) 
etwas ahnliches zu vermuten. Nach Tod gehoren sie zu der Mond-linie der Rajputen. 

Solche Rajputen-familien iibernahmen vom Hinduismus moglichst viel, vor allem Kinder- 
heirat, Verbot der Witwenheirat, holten sich von fernher Brahmanen als Priester usw., um den 
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iibrigen Rajputen ebenbiirtig zu werden. Sie sonderten sich dementsprechend von ihren Stam- 
mesgenossen ab, umgaben sich wohl auch mit fremden Sbldnern und Beamten, und machten 
diese zu Lehenstragern. So schildert Shoobert (349, 356) die Gond-konige. Ihr hinduisierender 
Einfluss auf das Land ist sicher nicht zu unterschatzen. Wir wissen nicht, seit wann es diese 
Familie in Chota-Nagpur als Herrscher gibt. Hallet meint: seit dem X. Jhdt. (183 f.). Bauwerke 
aus so alter Zeit sind nicht erhalten, Oder zumindest nicht als solche erkannt. Erst aus dem 
XVII. Jhdt. stammen die Bauten von Naoratan (Hallet 245): der dortige Konig Durjan Sal wurde 
als Jehangirs Gefangener fiir 12 Jahre nach Delhi und Gwalior gebracht; er wurde frei gelassen, 
weil er dem Grossmogbul mit seiner Diamant-kennerschaft gefiel. Als ihn seine in der Gefangen- 
schaft erworbenen Freunde einst besuchten, waren sie entsetzt fiber seinen Djangelpalast und 
sandten ihm Bildhauer und Steinmetzen aus dem Gangestal: sie erbauten Naoratan, dessen 
Plastiken freilicb an Primitivitat nichts zu wiinschen iibrig lassen (s. Abb. 39). 

Im XVI II. Jhdt. gelangten die Mahratten auf ihren Eroberungsziigen bis in diese Gegenden 
(s. 0 . Barwenagar). 1772 schlossen die Englander einen Vertrag mit der Nagbamsi-Familie, die 
heute noch als pensionierte Raja lebt. Der heutige Raja von Palkot ist mit ihr verwandt. 

Die Nagbamsi waren die Herren eines grossen Teiles des alten Asur-gebietes, wenigstens 
liegen viele Asur-teiche in ihrem Gebiet. 

Fine andere Rajputenfamilie dieser Gegend ist die der Raksel von Palamau, die von den 
Chero 1603vertrieben wurde(lmp. Gaz. s. v. Palamau); von ibnen stammt das Herrscherhaus von 
Sirguja (ib. XXIIl, 171), und sogar Udaypur wurde von ihnen von hier aus erobert (ib. s. v. 
Udaypurstate), und von ihnen leiten sich die Zemindare von Barabhum etc. in Manbhum ab 
(Risley II, 185, 194). Von den Kdnigen von Sirguja soli die Elefantenfalle von Kujam erbaut sein, 
und von Einfallen der Konige von Westen her sprach der alte Priester in Kujam als von Ereig- 
nissen seiner Jugendzeit: so haben gerade diese Rajputen einen gewissen Eindruck auf die Asur 
in den letzten Zeiten in ihrem letzten Riickzugsgebiet gemacht; und in Jashpur, das friiher zu 
Sirguja gehdrte, sah ich alte Asur-teiche und -statten bei Musgudri, Goleng und Eisenschlacke 
auf dem Marolghat. 

Die Raksel sollen von einem Urahnen stammen, der von einem alten Heiligen zum Schutze 
seiner Opferveranstaltungen gegen die Stdrungen eines Damons geschaffen wurde. Aus seinem 
Haus soil Rukmini, die Frau Krsna’s stammen, und ein direkter Nachkomme Rukmin’s, des 
Bruders der Rukmim, soli Samvat 251 nach Sirguja gelangtsjin und den dortigen Konig Balind 
getotet haben. Sein 111. Nachkomme regierte zur Zeit Daltons in Sirguja: Indrajit Singh. Aber 
Dalton hbrte, dass andere diese Mythologie leugneten und die Raksel fiir Abkommlinge der 
eigentlichen lokalen Bevolkerung erklarten (lASB XXXIV, 1865, pt. 2, p. 28). 

Risley fiihrt ferner an, dass in Barabhum einige Zemindare aus Bhumij-stamm sich fiir 
Rajputen erklaren (II 185), und dass in Chota-Nagpur Malwa- oder Mar-rajputen vorkommen 
(App. I, 120); Crooke nennt fiir Siid-Mirzapur einige Kherwar, die in ganz moderner Zeit sich 
zu einem Ben-bans erklart haben ( IV, 220), und von den Kherwar sollen ebenfalls die Konige von 
Jashpur stammen -ganz klar wird das alles wohl nie mehr werden, es soil es ja auch nicht. Die 
Kherwar rechnen sich zum Sonnengeschlecht (Crooke 111, 238), durch Hariscandra und Ro- 
hitasva, der das Rohtasfprt erbaut haben soil (Risley !, 472). Russell (IV, 411) nennt fiir die 
CP verschiedene Rajputen-clans, die nur unter sich heiraten. Sie waren also wesentlich Empor- 
kommlinge aus den einheimischen Stammen. Er schatzt, dass einige schon im VI. Jhdt in Chat- 
tisgarh etc. sassen (III, 506). Leider ist die Geschichte Chota-Nagpurs nicht so gut bearbeitet 
worden wie die der westlichen Nachbargebiete (Shoobert, Russell). 
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Eine Moglichkeit hinduistischen Einflusses auf das Asurgebiet besteht auch von Berar- 
Vidarbha her, das ein altes Hochkulturgebiet war. Krsna holte sich von dort seine Braut Ruk- 
mim; der Nisada-prinz Nala seine Damayanti. Im II. Jhdt. p. Chr. n. gehorte dieses Land zu den 
Andhra, Vakatuka und Rastrakuta (Shoobert 348). Fiir die altere Zeit ist von Beziehungen von 
bier, von Westen, zum Chota-Nagpur-gebiet nichts bekannt. Aber im XV III. Jhdt. wurdeNagpur 
von den Bhonsla erobert, die, urspriinglich vom Satara Dt. (Bombay) stammend, im Auftrag der 
Mahratten (Peshwa)’ Berar hielten und Bengal eroberten. Die Erinnerung an die erobernden 
Mahratten lebt noch heute in Barwenagar. Die Bhonsla eroberten Chanda, Chattisgarh, Sam- 
balpur, Mandra, das Narbada-tal, ja sogar Cuttak in Orissa. Sie hielten Sirguja und Jashpur in 
Abhangigkeit (Imp. Gaz. s. v. Jashpur, Sirguja, Nagpur). Die anderen Dynastien, die von Westen 
her in die CP eindrangen, sind, soweit wir wissen, nicht ins eigentliche Chota-Nagpur vorge- 
drungen (Shoobert 348 f.). 

Etwas westlich vom Asurgebiet ist die Stelle, wo Rama den Sambuka erschlug, sind die 
altesten historischen Hbhlenmalereien Indiens erhalten, ist Asokas Felsedikt bei Jubbulpur 
(Shoobert 348); im eigentlichen Asur-gebiet hat man bereits zwei Miinzen des Huvishka ge- 
funden. Also hinduistische Einstrome gehen in die alteste historische Zeit zuriick, erwahnt doch 
schon Plinius die Munda und Savara (Ballet 21): das aus der Suvarnarekha gewaschene Gold war 
wohl ein sehr alter Handelsartikel, und Ptolemaus kennt die Diamantenminen von Sambalpur 
am Koel in Palamau (Dey: Semulapura). 

Die kleinen Konige, soweit sie ins Asurgebiet eindrangen, werden mehr oder weniger ein- 
zelne Asur zu sesshaften Arbeitern in ihren Residenzen gemacht haben wie die von Barwenagar. 
Von diesen mag manche Familie wieder zu den freien Stammesgenossen zuriickgekehrt sein, und 
durch sie mag ein gewisser Einstrom hinduistischer Kultur in ihre Primitivitat erfolgt sein. 
Wesentlich kann das aber nicht gewesen sein, denn das Feindschaftsverhaltnis gegen die ein- 
dringenden Herren war sicher der starkste Schutz gegen die Obernahme geistiger Giiter. 

Wenn es gelange, die Asurziegelbauten an eine bekannte historische Stufe des Hinduismus 
anzugliedern, ware fiir diese Frage viel gewonnen! Ich glaube, dass man vorlaufig sagen kann: 
die Kleidung der Asur, ihre Haartracht, ihrTanz und diese grossen Ziegel passen zu einem Ganges- 
tal der Maurya-, Kushan und vielleicht noch Gupta-zeit: damals, mbchte ich annehmen, war 
noch ein gewisser kultureller Zusammenhang vom Gangestal und Chota-Nagpur, spater riss 
er ab, und Chota-Nagpur blieb auf der alten Stufe stehen. Bis in jene Periode war diese Art 
Kulturgemeinschaft mit dem Gangestal, die vielleicht seit dem Anfang der Eisenzeit ohne we- 
sentliche Unterbrechung bestand. Im Anfang jener Periode waren die Asur die machtigen und 
gehassten, daher fiir damonisch erklarten Gegner der von Osten eindringenden Munda; damals 
bildete sich die altere Gangeskultur. Dann iibernahmen die Arya aus jener Gangeskultur den Hass 
und die Damonenangst vor den Asur, die damals auch ihnen einigermassen ebenbiirtig an Kul- 
turhbhe waren. Bei einem Kbnig Jarasandha des zyklopischen Rajgir waren die Arya oder die 
Konige des westlichen Gangestales unsicher, ob er ein Asura oder ein Mensch sei. Aber seit 
Buddhas Zeit, seit unserer historischen Periode und der Gangesstadtkultur, verlagerte sich das 
Gleichgewicht immer mehr zu Gunsten des Gangestales. Dort schwanden die Djangel, deren 
primitive Bewohner immer wieder in die Berge Chota Nagpurs fliichten mussten, dorthin kamen 
neue Hirten- und Herrenvolker, von NW nachdringend, und so wurden die siidlichen Berge in 
den letzten 2000 Jahren das Ruckzugsgebiet der Primitiven, das es bis heute ist. 

Was aber konnen wir iiber die Kultur jener ersten Halfte des ersten Jahrtausends v. Chr. 
im bstlichen Gangestal aussagen? Die Brahmana’s gehoren in das westlichen Gangestal; die 
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Upanisad’s zeigen einen gewaltigen Umbruch, offenbar unter dem Eindruck eines Kampfes des 
unterliegenden Aryatums; Gott Indra verliert seine Hohe, und ganz fremde Gedanken beherr- 
scben die Geister. Visnu wachst mit starken Elementen ostlicher Kultur, die ein Gemisch von 
vaterrechtlich totemistischer Kultur des Vindhya, mutterrechtlicher kopfjagerischer aus Hin- 
terindien und von NW eingestrahlter Pflugkultur u.s.w.ist. Die heutigen Asur zeigen keinen 
Einfluss dieser komplexen Kultur; sie lebten aber anscheinend damals — wenn ihnen die alten 
Ruinen und Graber mit Recht zugewiesen werden — mit ihr in engem Zusammenhang. Wenn 
man diese alte Kultur schon Hinduismus nennen will, so haben die alten Asur schon an ihr teil- 
gehabt. Die heutigen aber sind in die Primitivitat der Kharia und der ihnen verwandten Djangel- 
nomaden zuriickgegangen. Vielleicht hatte damals iiberhaupt nur ein Teil von ihnen Anteil an 
jener hdheren Kultur, und womoglich waren es nur die Herren, die Tirki, die Auftraggeber, und 
die Asur waren nur die Handwerker, wie es spater in Barwenagar und bei manchen anderen der 
genannten Dynastien war, die in Frage kommen, Hinduismus in die Berge Chota-Nagpurs ge- 
tragen zu haben. Dies scheint mir noch die wahrscheinlichste Losung zu sein. Man muss schon 
solche Hypothesen wagen, wenn man das Heute und die Tradition der Asur einigermassen in 
Einklang bringen will. 

4) Vergleich von Hinduismus und Asdr-kultur 

Was man bei den heutigen Asur als hinduistisch bezeichnen konnte, ist ungemein wenig. Die 
Asur haben keinen Ehrgeiz, die vornehmen Sitten der Hindu nachzuahmen: noch kennen sie 
kein Verbot der Witwenheirat, wie es z. B. bei Kurmi und Teli beginnt (Risley LXXXI f.) und 
sogar bei den Lohar in Chota-Nagpur (Crooke I, CCVl ff.), Oder das Gebot der Kinderheirat 
(ib.), Oder die Hypergamie. Noch essen sie Fleisch und assen gerne mehr, wenn sie es sich leisten 
konnten (Russell, 1, 65). Noch ist ihnen die Kuh nicht heilig, noch opfern sie Schweine, noch 
haben sie ihren alten Sonnengott und keinen MahSdeo in ihren Dorfern. Noch haben sie keine 
Tempel und keine Brahmanen. Ihr Totemismus und ihr Stammesbewusstsein lebt noch, und sie 
beanspruchen keineswegs, als Kaste zu gelten. Mehrfach habe ich auf ihre prasavya-Bewegung 
hingewiesen. 

Ganz wesentlich ist ferner folgendes: die Asur arbeiten gemeinsam im Dorfverband, sie 
jagen gemeinsam, die tanzen und singen gemeinsam; und ihre Kinder schlafen gemeinsam. Das 
ist ganz anders als bei den Hindu: da tanzt der Solo-tanzer kunstvoll und pantoniimisch vor den 
Zuschauern, da arbeitet jeder fiir sich. Es jagt der Herr, und der Bauer treibt ihm das Wild zu! 
Da wird der Knabe im Einzelunterricht von seinem Lehrer unterwiesen. Die Einstellung des Hindu 
ist grundsatzlich egozentrisch. Das ganze Erziehungsprinzip des Hinduismus ist darauf aufge- 
baut. In Europa ist Grundlage aller Ethik der Altruismus, und Grundlage aller Erziehung die 
Einordnung des Einzelnen in die Gemeinschaft dadurch, dass der Einzelne Riicksicht auf die 
anderen zu nehmen hat. Im Hinduismus dagegen beruht das Gemeinschaftsleben auf derFahig- 
keit des Einzelnen, sich von den Mitmenschen nicht storen zu lassen. Er verschliesst sich gegen 
seine Umwelt. 

Das beginnt bereits beim Kind in den ersten Tagen seines Lebens. Die Mutter tragt es iiber- 
all mit sich herum, ob sie zur Arbeit oder zum Tanz oder zum Gottesdienst geht. In der katho- 
lischen Kirche war die Messe von Kindergeschrei begleitet; das stort dort niemand. So wird das 
Kind daran gewohnt, in unbequemer Sitzstellung und in Unruhe, auf dem Riicken der gehenden, 
sich biickenden, arbeitenden Mutter stets schlafen zu konnen, und jeder Reisende ist erstaunt, 
wie die Indersich diese Fahigkeit bewahren und bis zurVirtuositat ausbilden. Dieselbe Abschlies- 
Ruben, Eisenschmiede und Damonen in Indien 15 
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sung gegen alle Einfliisse der Aussenwelt treibt der Yogi. Er erfahrt die Umwelt nicht als ein 
Fremdes oder gar Stdrendes; alles ist er selber, alles ist eines, d. h. das ,,Selbst” des eigenen 
Ich. Die ganze indische Ontologie und Mystik ist egozentrisch, mdgen ihre Spielarten auch sich 
dualistisch oder pluralistisch gebarden: auch im Buddhismus und Vaisesika ist die Umwelt 
Produkt der Seele, erzeugt aus ihrem Verdienst zu ihrer Strafe oder Belohnung. 

Auf dieser Grundlage ist ein Gemeinschaftsleben moglich — so sonderbar es uns anmutet. 
Die indische Grossfamilie lebt und bewahrt sich durch Jahrtausende, weil jeder sich mdglichst 
wenig durch die anderen stbren lasst. Es ist bezeichnend dafiir, dass es im Indischen kein Wort 
fiir Dank gibt. Der Inder sagt: „anugrhito ’smi”, d.h. ich bin gefordert worden, statt ich danke 
Dir fiir Deine Hilfe. Er bekennt sich damit als schwacher und als gefordert; er gesteht damit 
etwas fast beschamendes. Aber er denkt nur an sich dabei; er fiihlt sich dem Helfenden nicht 
verpflichtet, fiihlt keine warme Dankbarkeit. Wenn er dem Helfenden diese Worte sagt, ernie- 
drigt er sich vor ihm und nimmt dadurch an, dass der andere sich dariiber freut und insofern 
eine Genugtuung erfahrt, als er das Bewusstsein erhalt: durch meine Hilfe habe ich mirVerdienst 
erworben — denn sooft auch in der Sanskrit-literatur das Geben als verdienstvolles Werk emp- 
fohlen wird, so ist damit kein altruistisches Erlebnis verbunden, sondern nur egozentrisches: 
der Geber wird fiir sein Geben einst belohnt werden. 

Doch zuriick zu den Asur! Betrachten wir einige Sitten etwas naher — ohne freilich auf alle 
Feinheiten zu achten. Der Brautkauf (Crooke 1, CCV) wird von den Brahmanen als ,,asurisch” 
verworfen, d. h. als unrecht, unorthodox — und kommt und kam doch im Hinduismus immer 
wieder vor (Jolly 51 f.). Die Hypergamie, d.h. der Kauf eines vornehmen Brautigams,der moglichst 
im Kastenrang holier steht als die Braut, ist die ideale Hinduform der Brautwahl, und trotzdem 
gibt der Brautigam seinem Schwiegervater „Geschenke”. Die Hypergamie ist nur auf dem 
Boden des Kastenwesens der indischen Hochkultur verstandlich. Die Kaufehe und der Braut- 
preis aber kommen — ethnologisch gesehen — sowohl bei typisch vaterrechtlichen Hirtenvolkern 
Innerasiens wie bei typisch mutterrechtlichen Pflanzern in Australien, Afrika und Amerika vor 
(Schmidt-Koppers 205 ff. ; 270). Also: ob ein Brautpreis hinduistisch ist oder war oder nicht, 
das ist unmoglich zu entscheiden ; dass er aus dem Hinduismus von den Asiir iibernommen wurde, 
ist aber so gut wie ausgeschlossen — eher ware es umgekehrt denkbar. Ebenso steht es mit der 
Raubehe, von der man Reste in Chota-Nagpur (Crooke ib. CCf.), aber auch im Hinduritual und 
bei Indogermanen (Winternitz 3 f.) feststellt. Und auch die Liebesehe (Gandharvenehe, ib. 21) 
ist bei den Hindu zu alien Zeiten vorgekommen und bedingt anerkannt worden. Sie kommt 
natiirlich auch in Chota-Nagpur vor, aber man braucht sie nicht etwa aus der freien Liebe der 
Jugend-hauser dort (Crooke 1, CCHI) abzuleiten. Ebenso kommt das Levirat bei den Arya und 
in Chota-Nagpur vor (ib. CLXXXIX ff.), ohne dass man an gegenseitige Beeinflussung zu den- 
ken braucht. 

Dass bei den Hindu die Verwandten der Braut, ihr Verstand, ihre Schbnheit und ihr Geld 
in absteigender Linie wichtig sind (Winternitz 38 f.), darf genau so von den Asur gelten. Aber, 
dass man bei der Brautwahl die Horoskope betrachtet, ist ihnen unbekannt (ib. 20); auch, dass 
der Brautigam sie zur Probe einen Kloss wahlen lasst (ib. 21); die Astir haben auch kein Kuh- 
opfer (20), aber beide Kulturen haben das Schattendach (ib. 33). Der Hauptakt der Hoch- 
zeitsfeier (ib. 18) ist sehr abweichend. Die Asur haben keine offentliche Handergreifung, machen 
nicht die 7 Schritte gemeinsam, kein Betreten des Steines als Symbol der Festigkeit des Ehever- 
trages, kein Betreten des rollenden Steines als Symbol des Zusammenhaltes in schwieriger Lage; 
sie kennen kein Umwandeln des Feuers und kein Feueropfer. Hire ubliche Zeit fiir Hochzeiten: 
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Februar bis Marz, ist von einigen Hindulehrern (Apastamba) verboten worden (ib.). Was 
sonst an sogenannten unbrahmanischen Brauchen, die die Frauen betreiben und kennen (Win- 
ternitz 31), iiberliefert ist: Opfer an Schlangen, Aniulette, Fest fiir Indras Gattin usw., auch das 
kennen die Asur nicht. Es gibt da noch eine merkwiirdige Hindusitte, dass die Braut bei ihrer 
Ubergabe einen Pfeil in der Hand halt (ib. 30 f.), wenn die Eheleute verschiedener Kaste ange- 
horen und zwar die Braut den Ksattriyas: das erinnert daran, dass die Asurfrau einen Pfeil mit 
in die Ehe bringt zum Abschneiden der Nabelschnur, aber auch an die Gondsitte, die Madchen 
einem Pfeil zu verloben. Das scheint mir von den Primitiven in den Hinduismus gedrungen zu sein. 

Dass bei der Ubergabe der Braut Wasser fiber sie Oder ihre Hande gegossen wird (ib. 40; 50), 
dass die Braut bei der ersten Begegnung des Paares vom Brautigam unter das Joch eines Wagens 
gestellt wird, wahrend er ein Stuck Gold auf das Joch legt und Wasser iiber Gold, Joch und 
Braut giesst (21, 43 f.), das begriindet man damit, dass er sie mit dem Goldwasser vor Krank- 
heiten usw. schutzt. Wasser-giessen bei Vertrag ist typisch hinduistisch — aber auch dieser 
Zug kann von den Primitiven entlehnt worden sein. Ahnlich den Kulthandlungen mit Joch, 
Wasser und Gras, mit dem der Hindubrautigam seine Braut beschwbrt (ib.), ist Gold und Wasser 
bei den Gond und manchen Chota-Nagpurvolkern gebrauchlich, ohne dass deshalb diese Sitten 
vom Hinduismus entlehnt zu sein brauchen. Sie scheinen nicht indogermanisch zu sein (ib. 3 f.), 
also vielleicht auch nicht aryisch, und also nicht in diesem Sinne hinduistisch, sondern eher 
Bestandteile der alten Gangeskultur, die sie mit Chota-Nagpur gemeinsam hatte und in den 
Hinduismus einbrachte. 

Aus dieser Gangeskultur stammt auch wohl die Sitte des Sindur-dana, die ebenfalls nicht 
indogermanisch zu sein scheint (ib.), aber bei Birhor und Bhil noch als Zeichnung mit Blut 
vorkommt. Es ist in Chota-Nagpur der entscheidende Akt der Eheschliessung; er bedeutet, dass 
das Band als eine Art Besitzverhaltnis geschlossen worden ist. Bei den Khairwar wird das Blut 
beider Partner gemischt (Russell I 108). Das Blut wurde aber nicht erst unter dem Einfluss des 
Vegetarianismus der hbheren Hindukasten (ib.), sondern bereits von den meisten Primitiven 
in Chota-Nagpur selber durch sindiir ersetzt. Der entscheidende Unterschied der Chota-Nagpur- 
kultur gegen den Hinduismus ist dabei, dass in Chota-Nagpur das Paar sich gegenseitig, auf die 
Stirn kennzeichnet, wahrend bei den Hindu die Frau nur die Zeichnung hinnimmt, ohne sie zu 
erwidern. Darin liegt ausgedriickt, wie die Frau bei diesen Primitiven als Arbeitskraft geschatzt, 
als relativ gleichberechtigt neben dem Manne steht, wahrend sie im Hinduismus zum Besitz 
degradiert wurde. 

Die Vergleichung des Hinduismus mit den Chota-Nagpur-vblkern wird aber noch wesent- 
lich schwieriger, wenn man nicht die brahmanische Theorie, die nur in den hbchsten Kasten 
einigermassen befolgt wird, sondern die Praxis der niedrigeren Kasten vergleicht. Nimmt man 
z. B. als Ausgangspunkt eine Schilderung, wie sie von den Marwari (Crooke 111, 482) gegeben 
wird, so ist da schon das Umwandeln der Plattform, auf der sich ein Feuer von Mangoholz be- 
findet, unter dem Hochzeits-schattendach statt der 7 Schritte und des Betretens des Steines, 
kurz die Ahnlichleit mit Chota-Nagpur ist sehr gross. Und doch ist dies noch ,, Hinduismus”. 
So kann man zahllose Zwischenglieder mit immer feineren Unterschieden als Ubergange von der 
einen zur anderen Kultur finden, und man wird heute den Tatbestand so deuten, dass in den 
niedrigeren Kasten Bihars eben jene alte Gangeskultur noch stark nachlebt, deren eine Kompo- 
nente in Chota Nagpur bis heute als primitive Kultur erhalten geblieben ist. Wenn die Marwari 
daneben bei der Hochzeit Gauri und Ganesa verehren und merkwiirdige Zeichnungen, die die 
Frauen an die Wande eines Zimmers gezeichnet haben, dann ist das wieder ein Rest einer anderen. 
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vermutlich aus dem Osten gekommenen Mutterrechtskultur. Eine vollstandige Analyse aller 
iiblichen Hochzeitsriten im Hinduismus miisste alle ethnologischen, prahistorischen und histori- 
schen Schicht der indischen Kultur behandeln. Sogar bei Rajputen tritt in Tirhut das Brautpaar 
auf ein Joch, und es wind Wasser iiber sie gegossen (Risley II, 189) ganz wie in Chota-Nagpur. 

Die Riten bei Empfangnis, Schwangerschaft, Geburt, Namengebung, Initiation usw. sind 
bei den Hindu vollstandig anders als in Chota-Nagpur, und es ist sehr zu bedauern, dass Desh- 
pande in ihrer Arbeit iiber diese Riten sich iiberhaupt nicht urn indische Primitive gekummert 
hat — obgleich sie bei samtlichen Riten feststellen muss, dass sie aus ,,popularen Unterschichten” 
seit den Brahmanas und Upanisads in die brahmanische Ritualistik aufgestiegen sind. Die 
brahmanischen Vorschriften sind auch in diesem Fall mit der heutigen Praxis der niedrigen 
Kasten zu vergleichen — da wird sich schon zeigen, in welche Kulturschicht sie eigentlich ge- 
horen. Fiir uns ist hier heute die Feststellung wichtig, dass die charakteristischen Sitten der 
Chota-Nagpur-kultur von diesen Ziigen des Hinduismus vollig unbeeinflusst sind. Das gilt also 
wohl auch fiir die Namensgebung und die ihr zugrunde liegende Wiederverkdrperungslehre der 
Asur und ihrer Nachbarn. Von den Arya stammt diese Lehre ganz sicher nicht. 

Auf dem Gebiet der Totenriten aber kann nur die Verbrennung vielleicht als eine aus dem 
Hinduismus iibernommene Sitte verstanden werden, weil sie nur bei den Reichen in Chota-Nagpur 
vorkommt, und die pflegen eher Hinduistisches anzunehmen als die Armen. Aber freilich: was 
eigentlich als aryische Sitte anzusehen ist, Bestattung oder Verbrennung, ist noch ungewiss. 
Vielleicht iibten sie beides. Dann ist das Oberwiegen des Verbrennens in Indien auf jemand 
anders als die Arya zuriickzufiihren. Die mehrfache Bestattung der Munda, ihre Verbindung mit 
Verbrennung, Sammein der Asche und Megalithgrabern, ist ihrer Herkunft nach ein grosses 
Problem; ist wohl schon als komplexes Gebilde aus Schadelkult, Verbrennung, Sasonbestat- 
tung und Megalithreligion aufzufassen. Wer sammelt alles prahistorische, ethnologische und 
historische Material dieses Themas aus Indien und seiner Umwelt? 

Sind die Vorstellungen, die die Asur von ihren Gdttern und Geistern haben, vom Hinduismus 
beeinflusst? Fiir ihren Sonnengott und die Erdgottin ist das umgekehrte Verhaltnis einleuch- 
tender: sie sind Komponenten des Visnu und der Bhu-devi. Seine Inkarnationen zeigen immer 
wieder Ziige, die aus der totemistischen Kultur Chota-Nagpurs abzuleiten sind. Freilich wird 
sich mancher, der kein Gefiihl fiir Primitive hat, auch nach noch so viel Material nicht iiber- 
zeugen lassen und alle Sonnengott-kultur in Chota-Nagpur von seinen Zentren in Puri, Kanarak 
und Gaya herleiten, statt umgekehrt. Fiir die Richtung einer Entlehnung gibt es keinen a-priori- 
schen Beweis. Gewiss ist es ungemein schwer, die Hochkultur aus Primitivem, Menschen aus 
Affen abzuleiten. Aber alien Visnu-kult vom Rgveda herzuleiten, geht heute nicht mehr. Mohen- 
jo Daro gibt dafiir ebenfalls keine Stiitze; man miisste den Nachfahren der vedischen Arya eine 
merkwiirdige Neuerungssucht und eine erstaunliche Phantasie zutrauen, wenn man sie allein 
aus der Tiefe ihres Gemiites all die grossen Mythen schaffen liesse. 

Dass die Bewohner des Gangestales vor und nach dem Eindringen der Arya Gewaltiges im 
Gebiet des Geistigen geleistet haben, soil auf keinen Fall geleugnet werden. Ihre Philosophie, 
ihre Grammatik, ihre Organisation grosser Staaten, ihre Revolution im Gebiet der Erlosungs- 
lehre, das ist ganz gross, neu und bezeichnend fiir eine Menschheitsepoche, wenn man es mit der 
gleichzeitigen Geschichte am Mittelmeer und in China vergleicht. Sie haben auch die ungeheuer 
umfangreichen Mythen gesammelt und geordnet zu den beiden grossen Gbttergestalten Sivas 
und Visnus, haben die Helden in die Genealogien der Sonnen- und Mond-geschlechter einge- 
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ordnet, haben die grossen Epen redigiert — aber sie haben die Mythen nicht erst erdacht; deren 
Grundmotive sind alter. 

Wenn nun die Birhor ein Ramayana erzahlen, so ist es sicher weitgehend vom Hinduismus 
der Gangesebene beeinflusst. Wenn aber die Asur nur ganz sparliche Brocken der Sage kennen, 
von einem Bruderpaar, einer Sita, Lanka und Havana, der ihnen ein Marchen-Geier ist; wenn bei 
ihnen ein Hanuman in ganz anderem Zusammenhang auftritt, und das Bruderpaar ganz anders, 
namlich mit tragischem Brudermord verbunden wird, dann kbnnten das sehr wohl Elemente 
sein, aus denen das Ur-Ramayana der Hindu erwuchs — oder wenigstens kbnnen wir uns so oder 
so ahnlich die Urelemente denken. Wenn man bedenkt, dass die Asur Jahrtausende dicht neben 
der Gangesebene sitzen und so wenig vom Ramayana wissen, so ist gerade dies ein deutliches 
Zeichen, wie wenig sie fiir hinduistische Beeinflussung reif sind. Erst heute komnit die Hindu- 
kultur ihnen bedrohlich nahe, erst heute wandern die Asur in die Theeplantagen und arbei- 
ten dort mit Hindu zusammen, in dem Augenblick, wo ihre eigene Kultur aus anderen Griinden 
dem Untergang geweiht ist. 

2) BEZIEHUNGEN DER ASUR ZU IHREN NACHBARSTAMMEN 

n)die Munda 

Die Kultur der verschiedenen Chota-Nagpur-stamme ist durchaus nicht etwa einheitlich. 
Die Schichtung der verschiedenen Kulturen ist vielmehr eine sehr komplizierte. Ich stelle deshalb 
einiges Material iiber die Nachbarn der Asur, soweit es mir wichtig ist, zusammen. Eine Ober- 
sicht der Stamme in den verschiedenen Teilen der CP kann man aus dem Census (Shoobert 359), 
seinen Karten und Statistiken gewinnen. Es ist fur das Verstandnis der gesammten indischen 
Geistesgeschichte von grosser Bedeutung, sich die Verhaltnisse gerade in diesem Bergland klar 
ZU machen, denn hier treffen Kulturwellen von Osten, Westen, Siiden und Norden zusammen, 
iiberdecken sich, verdrangen und mischen sich — und zum Schluss nennt man die Kultur dieser 
Gegend ,, Munda” oder ,,pradravidisch”. 

Die Asur (Hahn, Konow) und ihre Nachbarn sprechen Dialekte des sog. Mundari, das man zu 
den austroasiatischen Sprachen zahlt. Die Oraon und einge andere sprechen dravidische Sprachen 
(Shoobert 359; Rahmann 41 ff. Russell I, 66 ff.). Die Munda-sprachen enthalten (?) aber auch 
Wortstamme aus uralaltaiischen Stammen. Diese Sprachforschungen, vor allem von Hevesy 
betrieben, stehen noch in den ersten Anfangen. Ich bin weder Kenner der Munda- noch der ural- 
altaiischen Sprachen; ich habe deshalb meinen Kollegen, Prf. Dr. L. Rasonyi urn Priifung der 
Etymologien Hevesy’s gebeten mit dem Erfolg, dass sich einige in der Tat belegen lassen. 
So ist von den Worten Hevesy S. 276 z.B. capadok (Sauvageot 37), kerot (ib. 85), tepet, bornga, 
kudam und lapor, wenn iiberhaupt, dann als uralaltaiisch anzusprechen. Es scheint also, dass 
in den Mundasprachen unter anderem auch ein innerasiatisches (Roy 6 spricht von Kaukasisch), 
neben einem hinterindischen Element steckt. Die verschiedenen alteren Kulturschichten 
Chota-Nagpurs haben ihre Sondersprachen verloren, aber doch wohl nicht ganz, vielmehr 
sind Reste von ihnen in dem, was wir Munda-sprachen nennen, erhalten. Die austroasiatischen 
Sprachelemente konnen mit verschiedenen Wellen von Voiker- und Kulturbewegungen aus 
Hinterindien gekommen sein, die uralaltaiischen genau so mit verschiedenen Wellen aus In- 
nerasien, von denen wir heute bereits eine ganze Reihe, zum mindesten drei prahistorische unter- 
scheiden lernen: eine uralte mit mesolithischen Jagern (s.u. Steinwerkzeuge), eine mindestens 
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mit Hirten vom Schlage der heutigen Goala, eine mit den eisenzeitlichen Asur, vielleicht eine 
mit der Megalithreligion Oder auch schon mit der Kupferzeit. 

Die austroasiatischen Wellen diirften den Hackbau und die Schweinezucht nach Chota- 
Nagpur gebracht haben; ihre Feldfrucht kann Reis gewesen sein. Vielleicht batten sie auch Biif- 
felzucht und Megalith-graber; das sind noch offene Fragen. Ihnen gehdrt die Einrichtung des 
Junglingshauses. Ihre dstlichen Verwandten haben bis heute Kopfjagd und Mutterrecht; dies 
haben sie in Chota-Nagpur verloren unter dem Einfluss des vaterrechtlichen Totemismus. In 
dieser Hinsicht ist es interessant, dass Hallet (96) den Ahnenkult, der bei alien Chota-Nagpur- 
stammen recht ahnlich ist, den urspriinglichen Munda (d.h. den Austroasiaten?) abspricht und 
den Oraon zuweist mit der von Dehon entlehnten Begriindung, dass die Oraon im Ahnenkult 
ihre eigene Sprache verwenden und keine baiga (Priester) benutzen, wahrend sie in alien Zere- 
monien fiir die Elementargeister solche Priester und die Sadri-sprache anwenden. Aber: dass 
die Austroasiaten einen stark ausgepragten Ahnenkult batten, ist ohne Zweifel. Dehon will denn 
auch aus jenem Tatbestand nur schliessen, dass die Priester und Zauberpriester nicht den Oraon 
urspriinglich zugehoren (138) — und das ist zweifellos richtig, wie wir sehen werden; sie gehbren 
auch nicht zu den Munda, sondern sind noch alter! 

Die Astir haben also mit den Munda die Sprache gemein, aber auch z.B. den wichtigen Punkt, 
dass sie wie die Munda keine Milch trinken, im Gegensatz zu den Oraon. So trinken auch die 
Kota, die Eisenschmelzer der Nilgiri, keine Milch (Thurston IV, 13). Zu den Munda (und den 
Toda der Nilgiri) gehoren eben die Buffel, und deren Milch wird auch in China nicht getrunken. 
Die Oraon aber gehoren zu den Pflug-bauer-volkern, die ihre Beziehungen nach Westen iiber 
Indien hinaus haben: und die zuchten Kinder und trinken Milch! 

i?) Oraon und Gond, die dravidischen Nachbarn der Astir 

Fiir die Frage, wie lange schon die Oraon die Nachbarn der Astir sind und welchen Einfluss 
sie als dravidischer Stamm auf sie gehabt haben, ist die Geschichte ihrer Wanderung wichtig. 
Sie sagen heute — und zwar alle, im kleinsten Dorf Chota-Nagpurs — dass sie von Rohtas-fort 
kommen, und das muss schon wahr sein. Noch heute sollen dort einige Oraon-dbrfer sein. 
Freilich gibt es auch eine Vdlkerbewegung von Siiden nach Norden: Crooke berichtet von den 
Korwa, die er in Mirzapur kennt, dass sie erst vor 2-3 Generationen aus Sirguja gekommen sind 
(111, 322), und von seinen Agaria, dass sie ihre Priester stets dem Paharia-stamme entnehmen 
(1, 8), womit sie bekunden, dass sie noch an die alten Gotter der heimatlichen Berge Chota-Nag- 
purs glauben, wo die Paharia ihre Nachbarn waren. Seine Ghasiya (Ghamsi) wollen aus Kuria 
Oder Nagpur gekommen sein, und schliesslich kamen die Dhangar, ein ,, dravidischer” Stamm in 
Gorakhpur, vor 9-10 Generationen von „Barwai”, irgendwo im Siiden, von dort vertrieben durch 
einen ,, General of the emperor” (266): das diirfte auf die Kriegsztige Jehangirs deuten, die da- 
nach auch Barwe in .Mitleidenschaft gezogen haben; Oder meinen sie die Stadt Barwai an der 
Narbada? Dann hatte Crooke das doch wohl angegeben? ,, Dhangar” bedeutet einen Knecht 
und Feldarbeiter; z. B. die Oraon sind bekannt als solche Arbeiter, als wandernde Dhangar in 
den CP (Shoobert 308). Dhangar bedeutet Knecht auch bei den Oraon selber (Dehon 155f. ) und 
in Chota-Nagpur iiberhaupt (Risley 1, 219) , bedeutet wehrfahiger junger Mann bei den Mal- 
Paharia (Dehon ib.) und auch Schafhirt (Russell); so diirften die Dhangar von Gorakhpur ur- 
spriinglich zu den Chota-Nagpur-stammen gehoren, und in der Tat behaupten sie, dass Oraon, 
Munda und Kharia nur endogame Gruppen desselben Stammes sind (Crooke 263); ihre Clanna- 
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men sind die der Oaron: tirki, lakra usw. Sie sind freilich etwas hinduisiert, verehren die Sitala 
und Goraiya neben den Dorfgdttern, feiern Nagpancami, das Hinduschlangenfest, haben keinen 
Ahnenkult mehr, kein Junglingshaus( beides batten die Oraon urspriinglich auch nicht), aber 
sie tattowieren ihre Frauen, essen alles Fleisch aiisser Schakal und Affen und haben als Teinpel 
nur ,, piles of unhewn stones” (Crooke 264, leider ohne Abbildung!). 

In der Literatur wird behauptet (Baines § 83), dass die Oraon noch die Tradition batten, 
dass sie urspriinglich aus dem Carnatic, weit im Siiden stammten. Ich halte es aber fiir ausge- 
schlossen, dass die Oraon heute noch etwas aus der Zeit wissen, bevor sie um Rohtasfort ge- 
sessen haben. Solche Angaben konnen nur als Antworten auf Suggestivfragen gegeben worden 
sein. Eher ist es mbglich, dass die Oraon, die sich selber Kuruk/! nennen, mit den Karusa der 
Krsna-sage identisch sind, die die Verbiindeten Jarasandhas von Magadha gegen Krsna waren 
und zwischen Rohtasfort und Ganges gesessen haben konnen. Es scheint, dass dieser Zweig der 
dravidischen Sprachbewegung vom NW her (Brahui!) im Gangestal nach Osten verlief, unab- 
hangig von den anderen Zweigen, die etwa der Tapti folgend durch Gondwana in Orissa, der 
Godavari folgend im Telugu-gebiet endigten, und durchs Konkan der Westkiiste nach Siiden 
folgten. 

Die Gond sind von Siiden nach Norden bis Jashpur-Sirguja-Palamau vorgestossen, wo sie 
von den Chero angetroffen wurden; sie haben so das Asur-gebiet im Westen umklammert. Wir 
wissen nichts Genaueres iiber die Wanderungen der Gond und der gondisierten Stiimme im Ein- 
zelnen, was fiir die Asur sehr wichtig ware, werden doch sogar die Agaria, die den Asur so nahe 
stehen, mit Recht zu ihnen gerechnet. Die Gond haben eine Ursprungsmythe, dass einst ihr 
ganzer Stamm von Gott in einer Hohle eingeschlossen war, nur 4 blieben in der ,,Eisenhohle im 
roten Hiigel” (Kachikopa Lohagarh) frei und erretteten spater die anderen. Russell vermutet, 
dass es sich um die Lateritberge bei Pachmarhi handelt (1 1 1, 51). Liegt hier eine uralte Beziehung 
zu den Ursprungshohlen der Tiirkvolker am Altai vor mit seinem Erzreichtum? Haben etwa die 
Agaria diese Vorstellungen von Eisen und Urhohle den Gond gebracht? Auch die Santal haben 
eine Sage vom Urelternpaar in einer Hohle wahrend eines Sint-brandes — oder einer Sintflut 
(Bodding, Census 1931, I, iii, 1935, S. 100) (s. o. S. 105). 

Russell schatzt die Wanderung der Gond nach Norden ins IX. Jhdt. (Ill, 506). Einzelne 
Gondfamilien sollen sich im Narbada-Kaimur-gebiet schon im IV. Jhdt zu Nagbarnsi-Familien 
ausgebildet haben (Shoobert 348, Baines § 84). Aber erst, als die Mohammedaner durch Timurs 
Einfall geschwacht waren (1398), gelang es den Gond in grosserem Umfang, sich zu kleinen 
Konigen im Rajputen-stil zu machen (Shoobert 349; Russell III, 506). Noch im XIV. jhdt. 
kamen die Gond von Bastar aus Warangel, also aus dem Siiden (Russell 507). 

Gondide Ziige werden bei der Besprechung aller Stamme der CP in den folgenden Kapiteln 
anzLifiihren sein. Bei den Astir selber, soweit ich sie gesehen habe, sind sie kaum zu spuren; 
vielleicht aber gehort ihnen urspriinglich der Tigergott (s.u. Siva). Ihr Einfluss erstreckt sich hier 
nicht so weit bstlich, wie mein Reisewegwar. Wer einen Eindruck ihrer blutigen Kultformen haben 
will, lese etwa Macpherson. Nur in jashpur haben sie ein Jiinglingshaus (Shoobert 408). Sie tatto- 
wieren ihre Frauen, aber nicht die Stirn, wie es doch in Chota Nagpur tiblich ist (407); sie hatten 
die Raubehe (400), die erst unter Englands Einfluss zur blossen Form verblasst ist. 

Die Asur haben heute mehr Oraon als.Munda zu Nachbarn; trotzdem haben sie von der Oraon- 
sprache nur einzelne Worte tibernommen. Sie gehen heute von ihrer Munda-sprache direkt zum 
Hindi iiber; das deutet darauf hin, dass sie mit den Oraon nicht sehr lange benachbart waren. 
Die Kultur der Oraon ist heute der der ,\Umda im allgemeinen sehr ahnlich. Aber z.B. die Oraon- 
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verehrung der phallus-artigen Erdgebilde (s.u. Siva) ist fiir sie als Dravidas charakteristisch; 
die Asur haben sie aber nicht von ihnen iibernommen! Ebensowenig die Verehrung der Candi- 
Steine (s.u. Devi) mit ihren erotischen Kultformen. Die Oraon wollen den Pflug nach Chota 
Nagpur gebracht haben. Ihnen gehort vielleicht auch das rechteckige Bauernhaus mit Lehm- 
wanden und Veranda, das in Chota-Nagpur an Behar erinnert, von wo die Oraon ja kommen 
wollen. Jedenfalls ist dies Haus und sein Dach ganz anders als in Bengal, ist also nicht von 
Osten gekommen. Die Oraon erzeugten ihr Feuer durch Holzreiben (Roy 472), die Astir durch 
Feuersteine. Fine Vergleichung der Kulturen im Einzelnen ist deshalb schwierig, und einstweilen 
nicht moglich, weil es darauf ankame, die Verschiedenheiten der Oraon-, Munda- und Asur- 
kulturen in den verschiedenen Gegenden und Benachbarungen zu vergleichen . Roy schildert 
die Oraon weiter ostlich, d.h. mehr im Munda-gebiet; die Oraon von Lohardaga aber sollen z.B. 
in ihren Tanzen den Asur recht ahniich sein, sagte mein Dolmetscher. 

c)Alte Priesterstamme: Bhuimhar,Bhunhier, Bhumia, Bhuiya, 
Bhuniya, Bhunjia, Binjhwar, Bin] hi a, Birjiya, Bhaina, 

Baiga, Babhan 

Ich habe darauf hingewiesen, dass in Asur-dorfern nicht nur, sondern auch bei Oraon und 
Munda, ja sogar bei Hindu, bei Chero und Kherwar die Priester (baiga) oft den Bhuimhdr ange- 
horen, d.h. den Erstsiedlern. Abgesehen davon, dass dies ein Titel ist, ist es auch der Name eines 
Stammes Oder mehrerer Stamme, deren mehr Oder weniger ahnliche Namensformen in obiger 
Oberschrift zusammengestellt sind. Die Verschiedenheit ist teilweise verstandlich aus der 
Schwierigkeit, die Namen der Primitiven iiberhaupt in unserer Schrift wieder zu geben. Heute 
sind dies zweifellos verschiedene Stamme, denn sie heiraten nicht mehr untereinander. Aber des- 
wegen kSnnen sie doch in sehr alter Zeit eine Einheit gebildet haben. Fine ethnische? Das lasst 
sich bis heute nicht beweisen. Oder eine kulturelle? Das ist ein fiir die Geschichte der Asur und 
Chota-Nagpurs, ja sogar Indiens sehr wichtiges Problem! 

Leider gibt es zu dieser Frage keine Antwort eines Mannes, der das ganze Gebiet, das in 
Frage kommt, bereist hatte. Dehon (123) urteilt nur iiber die Bhuniyar von Barwe und hat den 
entschiedenen Eindruck, dass sie nur ein. durch die Oraon abgedriickter Zweig der Munda sind. 
Aber er muss zugeben, dass sie ihre Sprache und ihre alten Gotter verloren haben und mit den 
Munda keine Ehegemeinschaft haben. Wohl sollen ihre Traditionen und Sitten die gleichen 
sein; das beweist aber bei so naher Nachbarschaft nicht viel. Ihre Grabsteine sollen Munda-art 
haben, aber die haben auch die der Baiga (s.u.); einige Dorf namen sollen im Munda und Bhuiinhar- 
gebiet gleich sein: sind solche Namen aber Mundarisch? Oder gehoren sie eben bereits einer 
alteren Schicht an? Dehon nennt leider keine solchen Namen. 

Dehon wendet sich scharf gegen Dalton (140), der in den Bhunhier eine besondere Rasse 
gesehen hatte, und zwar eine „dravidische”; er wollte sie ausdriicklich von den Kolariern unter- 
scheiden und stellte sie zu den Sahara (die heute freilich als Kolarier anerkannt sind) (Russell 308). 
Er vergleicht ferner ihre Sitte der Namengebung (142) mit Ho und Munda. Er schildert ihren 
Tanz ahniich dem der Asur; freilich sollen sie nur Tamburine haben und ein 4-Tone-system. 
Er schildert weiter ihr Jiinglingshaus und ihr Madchenhaus. Das ist alles gut ,,kolarisch”, d.h. 
allgemein Chota-Nagpur-kultur. Er berichtet ferner, dass sie in Keonjhar alter zu sein behaupten 
als die kolarischen Juang(141). Vielleicht hat Dalton nicht so Unrecht! Gewiss haben die Bhuiya 
viel mit den Kolariern gemein, sind aber doch eine altere Schicht! 
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Baines erklart die Bhumij (§82) von Manbhum, Singhbhum und West-bengal fiir einenZweig 
der Munda, die er in Munda, Ho und Bhumij dreiteilt. Er folgt Risley, der die Bhumij den Munda 
sehr nahe stehen lasst (I, 117). 

Russell schildert diese Vdlker am ausfuhrlichsten und richtigsten. Die Bhuiya, wie er den 
Hauptstamm schreibt, (II, 305-19) leben meist in Sirguja-Jashpur, aber auch in weiten Teilen 
der CP und Siid-Behar. Und zwar sind sie in Chota-Nagpur noch in ihrem primitiven Urzustand 
geblieben, sind im Norden vom iiberwaltigenden Hinduismus zur niedrigsten Kaste herunter- 
gedriickt, aber im Siiden, wohin nur wenige hinduistische Siedler kamen, von diesen als gleich- 
berechtigt anerkannt(307 f.), sie sind dort bis zu Rajputenstellung aufgestiegen, wie es auch bei 
den Binjwar (s.u.) ahnlich ist. Sie haben, wie im Westen manche Bhil, das Recht, hinduistische 
Raja’s als Herren ihrer Gebiete einsetzen und bestatigen zu diirfen. Dies ist typisch fiir eine 
sehr alte Bevblkerungsschicht, eben fiir Erstsiedler. 

Ihre alte Sprache haben sie iiberall verloren; sie haben sich ihren jeweiligen Nach- 
barn angepasst. Die Bhuiya-sitten, die Russell schildert, sind offenbar mehr dem Siiden, dem 
Gondgebiet, entnommen und weichen stark von der Chota-Nagpur-kultur ab. So wirkt es 
geradezu mutterrechtlich, wenn die Madchen eines Dorfes als geschlossene Gruppe in ein anderes 
Dorf gehen, einen grossen Tanz veranstalten und sich dabei ihre Jiinglinge wahlen, die sie 
spater heiraten (316; s.u. Baiga). Anderseits sieht die Hochzeit mit Brautpreis usw. nicht ganz 
dazu passend aus. Reste von Polyandrie sollen tatsachlich vorkommen (317). Sie haben den Berg- 
und Sonnen-gott der Kolarier und verehren die Sonne mit Reis und Safran (wie die Astir). Sie 
verehren aber daneben die Cobra als Mutter und tdten sie nicht (wie die Astir doch tun), und sie 
haben eine Korngottin Rambhadevi, was gond-dravidisch aussieht (317). Ihre Frauen werden 
nicht immer tattowiert ; sie treiben eine primitive Brandwirtschaft ; teils leisten sie Trager-dienste 
fur die Zemindare. Ihre Tanze schildert Russell (313) ganz anders als die der Asur, obgleich 
er sie gerade der Daltonschen Schilderung hinzufiigt, um ihre Ahnlichkeit mit denen der Kolarier 
darzutun. 

Russell meint, dass die nordlichen Bhuiya, wie sie Crooke von Mirzapur schildert, mit den 
Gond erst dorthin gewandert sind (312). Ihre Ziegenopfer fiir Devi konnte man als gondiden 
Zug deuten (daneben ihre Schweine-opfer als kolarisch, Crooke 80). Die Devi kdnnen sie aber 
auch von den Hindu ubernommen haben, wie denn z.B. ihre Hochzeitsform ganz hinduistisch 
ist (71); von ihren Clans (sie haben keinen Totemismus mehr!) nennt sich einer Magahia, und 
zwar soli er auch in Lohardaga vorkommen (ib.). Sollten sie mit den Magadha der alten Sarns- 
kritliteratur zusammenhangen, die eine Art Barden der Kdnige, aber auch Begleiter der Vratya, 
der merkwiirdigen, unbrahmischen Heiligen des bstlichen Gangestales waren? Das passt dazu, 
dass die Erstsiedler sogar von Hindu-konigen als Priester der Elementargeister gefordert und 
erhalten werden. 

Wir haben noch einen anderen Ztisammenhang mit der Samskrit-Literatur. Russell (314) 
weist darauf hin, dass die Bhuiya in Singhbhum sich Pawan-bansi nennen, d.h. Nachkommen 
des Windes. Diese totemistische Bezeichnting geht auf Hanuman, den Affengott, der wegen seiner 
gewaltigen Spriinge als Windgott aufgefasst wurde; er ist der Haupt-helfer des Rama. Ein sub- 
tribe der Bhuiya in den CP nennt sich ferner Rikhiasan, wiederum offenbar totemistisch: 
Baren-spross (Rusell 314); die Baren sind ebenfalls getreue Heifer Ramas. Risley erwahnt (ib.), 
dass die Bhuiya einen Barengott verehren, was in der Chota-Nagpur-Kultur m.W. nicht vor- 
kommt. Nimmt man als drittes hinzu, dass die Gond in Raipur (Russell) sich von Ravana, 
dem Feind Ramas herleiten, so liegt hier ein dritter Zusammenhang mit dem Epos und zugleich 
Ruben, Eisenschmiede und Damonen in Indien 16 
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ein Totemismus vor, denn Raon bedeutet auch den Oraon: Geier. Wie waren nun die historischen 
Zusammenhange des Totemismus und des Epos? Davon spater mehr. 

Crooke unterscheidet die hinduisierten Bhuiya von den sehr primitiven Sammlern: den 
Bhuiydr , ebenfalls in Siid-Mirzapur, obgleich er beide „dravidisch” nennt. Fiir unseren Zusammen- 
hang ist wichtig, dass die Bhuiyar meistens Priester (baiga) fur sich und andere Stamme sind 
(94) und danach geradezu den zweiten Stammesnamen Baiga haben (zit. Russell 312). 

Die Baiga (Russell 11, 77 ff ; Shoobert 403 ff.) sind ein „dravidischer” Stamm im Bilaspur Dt. 
usw. Russell halt sie fiir einen Zweig der Bhuiya (78 f. ; Shoobert 403), der stark mit Gond 
gemischt ist. Sie haben eine Schopfungssage (79; resp. 404), nach der Gond und Baiga von 
dem von Gott geschaffenen Ahnenpaar abstammen (79). Auch sie haben ihre alte Sprache gegen 
Hindi vertauscht. Die Namen ihrer exogamen Unterabteilungen sind die von Gond-clans, aber 
sie haben keinen Totemismus (mehr; 81 ; 404). Gond wurden friiher zahlreich in den Stamm aufge- 
nommen, was freilich andere leugnen (Shoobert 405). Auf Gond-einfltisse wird man zuriickfuhren, 
dass manchmal die Braut sich ihren Mann wahlt, dass die Cusine ersten Grades, die Nichte der 
Mutter des Brautigams oder die Tochter der Schwester des Vaters, geheiratet werden darf (81 ; 
405), dass das Paar 7 mal den Hochzeitspfosten umschreitet, dass sie Buradeo, den Hauptgott 
der Gond, mit Ziegenopfern verehren, Dulhadeo (der einigen als dem Buradeo gleich gilt: 404), 
N&gdeo und Thakurdeo. Von Thakurdeo sah ich einen Schrein zwischen Bhuvanesvar und dem 
Udayagiri: dreiseitig und oben aus grossen, behauenen Steinplatten; dabei Reste von Ton- 
pferdchen und einen Stein mit dem Relief eines Mannes. Er wird von den Bhunjia in Raipur 
mit Buradeo gleichgezetzt (Russell II, 323) und auch von den Kawar in Jashpur usw. als 
Fruchtbarkeitsgott verehrt (111, 400). Die Baiga opfern ihm eine weisse Ziege und saen ihm 
etwas Reis unter einen Baum: den Rest des Reis’ nehmen sie dann als Saatgut. Er gilt ihnen als 
Mann der Erdmutter (II, 85; Shoobert 404). Die Chota-Nagpurkultur stellt aber neben die 
Erdmutter den Sonnengott, und dazu passt die weise Farbe der Ziege. Daneben verehren die 
Baiga den NSrayana, der dem Sonnengott Visnu gleich ist; sie opfern ihm ein Schwein, das ty- 
pische Opfertier Chota-Nagpurs, und zwar in sehr altertiimlicher Form: es wird dem Gotte ge- 
weiht, wobei ihm Schwanz und Hoden abgeschnitten werden (Shoobert 405), dann 3^ Jahre 
freigelassen, dann langsam zerquetscht, indem man einen Balken auf seinen Bauch presst. Mit 
Hindunamen verehren sie ihren Regengott: Bhlmsen (s.u.). 

Die Baiga sind also in ihrer Religion gondisiert und hinduisiert, sie haben aber z.B. noch die 
Reisprobe, ganz wie sie die Astir bei der Namensgebung verwenden; nur benutzen sie sie fiir die 
Brautwahl (82). Sie verbrennen nur die ,,Alten”, die anderen Toten bestatten sie mit dem Kopf 
nach Siiden, nackt, legen 1-2 Rs. ins Grab, und errichten dariiber eine Plattform aus Erde mit 
einem aufgestellten Stein, der in Notzeiten verehrt w'ird (83). 

Die Schreine fiir ihre Djangelgeister nennen sie Pat (86): das ist der Name der Berggdtter 
der Asur. Sie tattowieren ihre Madchen 5-jahrig iiber den ganzen Kdrper (88). 

Sie sind mit das Primitivste, was es in diesem Gebiet gibt. Sie leben im Djangel, abseits von 
den Hiitten anderer Stamme, oft als Einzelsiedler. Sie leben von Djangelprodukten und handeln 
mit ihnen (88 ff.); ihr bisschen Brandwirtschaft ist heute verboten (91), nur haben sie ein Reser- 
vat in den Karanjarange fiir diese Wirtschaftsform (404). Sie sind geschickte Jager (87,91), und 
zwar besonders mit Axt und Speer (88): Russell erwahnt nicht Bogen und Pfeil, und da die 
Chota-Nagpur-kultur den Speer nicht kennt und er auch im Harivamsa nur da vorkommt, wo 
Pfeil und Bogen fehlen, konnte man Russell hier fiir zuverlassig halten, und hat dann bei den 
Baiga ein wichtiges altes Kulturelement belegt. 
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Diese Baiga sind meist Priester der Gond (86), und sie werden als alteste Siedler, als Kenner 
des Landes, besonders bei Grenzstreitigkeiten von den Bauern herangezogen (78). Eben diesen 
Zug hebt Dehon (158) bei den Priestern (pahan; S. 124; baiga) der Oraon hervor. Baines (§82) 
erklart die Baiga fiir einen Teil der Kherwar in CP; erklart sie aber dort fur alter als ihre Nach- 
barn. Die Baiga haben keine Junglingshauser (Shoobert 405). 

Von den Baiga leitet Russell den Stamm der Binjhwar (l\, 329 ff.) ab, weil auch eine Unter- 
abteilung der Baiga Binjhwar heisst. Ihm folgt Shoobert (369, 403 f.); das ist freilich kein Be- 
weis, denn diese Unterabteilung kann als eine Mischung mit den urspriinglich selbstandigen 
Binjhwar aufgefasst werden, wie es zahllose derartige Mischklane gibt. Da die Binjhwar aber 
in Sambalpur oft das Priesteramt haben (336), gehoren sie in den Kreis dieser Betrachtung, in 
die Schicht der Erstsiedler-Priester in Chota-Nagpur. Sonst kommen sie bis nach Orissa hin vor, 
und sie haben teilweise — wie die Bhuiya der siidlicheren Gegenden — eine recht hohe Stellung 
als Grundbesitzer; sie sind die Aristokratie der Baiga (329). Im Djangel leben sie als wandernde 
Brandwirtschaftler (331), haben noch teils totemistische Klans, z. B. Biiffel, Tiger, Lotus, 
Dattel, und auch Topfer und Schmiede (lohar), d. h. einige haben diese Berufe iibernommen. 
Bei der Hochzeit muss je ein Mann des Schmiede- Oder Topfer-klans dabei sein, weil sie 
so hoch geschatzt wurden, als die Binjhwar sie von ihren Hindunachbarn iibernahmen (332). 
Russell deutet dies also nicht als einen Zusammenhang mit den Asur, die er iibrigens garnicht 
behandelt. Unter dem Hochzeitsdach haben sie einen Stumpf des Sal-baumes, darauf eine Worfel 
mit einem Dolch; nicht an dieser Stelle, wohl aber z. B. beim Opfer hat der Asur-baiga seinOpfer- 
messer in der Worfel. Das Brautpaar, nachdem es den Pfosten mebrfach umwandelt hat, tritt 
auf ein Joch, und Wasser wird iiber sie gesprengt (333), ganz wie in Jubhipath. Shoobert 412 
bildet die Zeremonie bei den Maria (Gond) ab: ein Mann ist aufs Dach gestiegen und giesst einen 
grossen Topf Wasser fiber das Paar, das vor dem Haus auf einer Matte (einer Hiirde) steht. 
Daneben gibt es freilich noch ganz andere Hochzeitsriten, dass z. B. am folgenden Morgen 
das junge Paar die Sonne anbetet, wobei ihre Fiisse zusammengbunden werden, oder dass der 
Brautigam auf Strohbilder von Antilopen schiesst, wie es auch von den Agaria, soweit sie unter 
Gond-einfluss stehen, berichtet ist; dass der Bruder der Braut scheinbar vom Brautigam 
erschossen wird (Rest einer Raubehe) usw. Hervorzuheben ist noch der Ahnenkult: am 3. 
Tage nach der Bestattung tut man Reis und eine Ollampe aufs Grab. Kommt ein Insekt 
ans Licht geflogen, fangt man es, backt es in einen Mehlkuchen, geht zum Fluss, verehrt den 
Kuchen und grabt ihn mit einem der iiblichen Grasbesen in den Sand des Flussufers (334). Sie 
bestatten die, die keine Verwandten haben, und zwar mit den Fiissen nach Siiden. Uber alle, 
Bestattete oder Verbrannte, legen sie Steine, und zwar fiber die ganze Stelle, so gross der Leib 
ist (Shoobert 405). Im ubrigen verehren sie Buradeo, den Gondgott, und die in Chattisgarh 
iiblichen Dorfgdtter, ihre Gerate : Dolch, Speer (Baiga !) und Pfeil, und die Vindhyavasini (334 ; 330). 

Die Vindhyavasini nennt auch Risley als Gottin der Birjia, s.o. die vierGruppen der Asiir. 
Nach Russell (331) sind die Binjhwar, Sonjhar (Goldwascher an der Mahanadi), Birjhia und Bin- 
jhia die 4 subdivisions der Binjhwar. Risley zitiert Binjhwar und Binjhia als Synonyme neben 
Birjia; und wenn er nag Schlange als einen ihrer Totem auffiihrt, so ist auch das ein siidlicher 
Zug. Baines (§ 82) trennt (dem Census folgend )die Birjia, die eisengewinnende Agaria sein sollen, 
von den brahmanisierten, zahlreichen, Uriya-sprechenden Binjhia von Sfid-Ranchi. Von den 
Kerakair-Birjia kann ich hier nur anfuhren, dass sie ein Tiger-totem haben, wie Russell eben- 
falls anffihrt. Sie unterscheiden sich auch sonst von den Bir-Asur; aber sie der grossen Schicht der 
Erstsiedler zuzuweisen, reicht mein Material aus nur einem Dorf nicht aus. Leider ist die Haupt- 
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masse der Birjia in Palamau von Russell und Driver nicht untersucht, und Risley und Dalton 
kannten sie nicht aus e'gener Anschauung. In Crookes Gebiet kommen sie nicht vor. 

Grierson urteilt, dass die Sprache der Baiga von den Binjhwar, Bhumia und Bhunjia geteilt 
wird, und bringt damit Russell auf die Vermutung, dass der Name Bhunjia dasselbe wie Binjhia 
sei, gleich Birjia usw (324): er rechnet die Bhunjia — es sind die Bhunija Daltons — jedenfalls 
in diese Vblkergruppe (322 ft). Sie sind ein kleiner Stamm in Raipur, sehr primitiv, mit ausserst 
pedantischen Reinheitsvorschriften (magisch, nicht hygienisch!), wie es eben fur ganz arme 
Leute charakteristisch ist — meint Russell (325); sie sind so misstrauisch, dass die verheiratete 
Tochter nicht mehr das Haus der Eltern betreten darf, sie gehbrt jetzt zu der Familie des Mannes, 
und nach der Hochzeitszeremonie wird die Erde unter dem Stuhl, auf dem das Paar in der Hiitte 
der Eltern gesessen hat, ausgegraben und fortgeworfen. Wie da, ist hier ein Kult der Mutter- 
Pocken-gbttin als dravidischer Einfluss neben dem Sonnengott der Chota-Nagpur-Kultur, zu 
dem taglich gebetet wird. Und dahin gehort vielleicht, dass Vetternheirat zwischen den Kindern 
von Geschwistern beliebt ist. Sie haben ihre eigenen- Stammesgenossen als Priester; sie essen ein 
kleines Stiick ihrer gestorbenen Eltern Russell (I, 352), darin den Birhor ahnlich (Dalton 158,221) 
und den Kherwar (s. u.). Berichtet doch Ouseley auch von den Korwa in Sirguja, der dort ge- 
reist ist, dass sie ihre Eltern essen, wenn sie zu alt sind, und dass sie dies aus religiosen Griinden 
tun. Das leugnet freilich Dalton (lASB 34, 1865 pt 11, p. 18) und behauptet, dass es nur von den 
Birhor zu gelten habe. Als Krankheitskur kennen sie nur, dass sie mit heissem Eisen die Haut 
brennen — ahnlich der Viehbehandlung der Asur. Von den Baiga leitet Russell den Stamm der 
Bhaina (11, 225 ff.) ab, weil die Baiga in Manda eine Abteilung Rai Bhaina haben; wieder 
kann man dies nicht als Beweis gelten lassen, muss aber wieder anerkennen, dass sie oft als 
Priester fungieren (225). Sie sind eine alte Schicht; das ergibt sich auch daraus, dass uralte Forts 
im Lande ihnen zugeschrieben werden (226), wie also den Asur in Ranchi, den Kol und anderen 
in der Gangesebene. Die Gond sollen sie aus Raipur (dem Gebiet der Baiga) vertrieben haben; 
heute sind sie in Bilaspur, ein kleiner Stamm, mit Kawar gemischt. Ihre Zugehorigkeit zur Chota- 
Nagpur-kultur mit Gond-einschlag steht ausser Zweifel. Sie sind totemistisch; Schlange, Tiger, 
Geier usw sind ihre Totemtiere, die bei der Hochzeit in Ton gebildet verehrt werden (228 f.). Der 
Brautpreis ist 5 Rs.; aber die Hochzeit wird hinduistisch gefeiert. Sie verehren Thakurdeo als 
Fruchtbarkeitsgott und eine merkwiirdige „nasenlose” Gottin (231). Sie tattowieren ihre Frauen, 
damit sie die Berge zuni Himmel-Jenseits besser hinaufsteigen konnen, eine ChotaNagpur- 
Vorstellung. Sie haben eine Sage, dass einst ein Kawar ein Bhainamadchen heiraten wollte. Er 
kam in ihre Hiitte; sie wollte ein Feuer machen, hatte keine Axt, brach die Aste auf dem Kopfe 
entzwei: da hatte er genug von ihrer Armut und ging fort (227). Russell meint, das sei ein Hin- 
weis, dass sie einst kein Eisen gehabt, seine Verwendung erst von Kawar und Gond gelernt 
haben. Heute sind sie recht zivilisiert und sprechen Hindi. 

Bleibt zu besprechen noch die Kaste der Bhuimhar im Lande zwischen den Chota-Nagpur- 
Bergen und der Ganga ,in der Ebene, im alten Magadha. Crooke 11, 64 ff. hat ihre Tradition und 
die alteren Versuche einer Losung ihres Problems zusammengestellt. Sie heissen auch Bdbhan, 
und das soli eine Entstellung von Brahmana sein. Sie sind aber offenbar keine echten Brah- 
manen, werden von den Brahmanen und Rajputen des Landes wenigstens nicht als solche aner- 
kannt. Als ich in Beda, der fur die Barabar-hohlen zustandigen Station zwischen Patna und 
Gaya, zwei Stunden auf meinen Zug zu warten hatte, erzahlte mir der Stationsvorsteher, er 
selber sei ein Ksattriya; Brahmanen habe es ursprunglich in Magadha iiberhaupt nicht gegeben. 
Aber der grosse Konig JarSsandha von Magadha habe fiir ein grosses Fest zahllose Brahmanen 
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gebraucht, und da babe man einfach die Babhan genommen, ihnen die Brahmanenschnur umge- 
hangt und sie fiir Brahmanen ausgegeben. Also diese schon von Crooke berichtete Tradition lebt 
heute noch. 

Diese Bhuimhar sind heute eine Schicht von Landbesitzern; sie legen selber keine Hand 
an den Pflug, aber bewirtschaften ihr Land gut. Sie sind auch Geldverleiher an die Bauern 
ihrer Dorter. Sie leben brahmanisch orthodox und werden von manchen niederen Kasten hoch 
geschatzt wie Brahmanen. Sie sind meist Saiva oder Sakta, verehren aber auch die Dorfgdtter 
ihrer Gegend .Ihr kulturgeschichtlicher Zusammenhang mit den Kolariern oder unserer Gruppe 
der Ertstsiedler ist nicht mehr nachweisbar. Aber vielleicht sind sie eben von Jarasandha da- 
mals deshalb zu Brahmanen erklart worden, weil sie eine priesterliche Funktion wie die Baiga 
in Chota-Nagpur in Magadha ausiibten; dass sie Erstsiedler dort waren, besagt ihr Name. 

Hinzu kommt folgendes: Die Bhuimhar zerfallen heute in viele Untergruppen, der Census 
nennt 158 (Crooke 68); die sind nach brahmanischer Sitte nach den grossen Hinduheiligen ge- 
nannt. In Baliya (also im Winkel zwischen Gogra und Ganges )beisst eine ihrer Hauptuntergrup- 
pen Asuriya. Hangt dieser Name mit den Astir oder den Asura zusammen? Ich kenne keine be- 
sondere Tradition dieser Leute, aber offenbar ist fiir sie ein Asura ein heros eponymus. Jarasandha 
gait als ein Asura; haben die Asuriya sich nach ihm benannt? Zumindest das ist sicher, dass 
diese Bhuimhar sich zu einem Feinde der Brahmanen und ihrer Gotter bekennen; es gibt noch 
mehr derartiger Falle, s. u. Da die Astir nicht dieser Erstsiedlerschicht angehoren, miisste man in 
ihnen ein anderes Element der Bhuimhar sehen; genau wie die Dravidas uns heute schon in eine 
ganze Reihe kultureller Gruppen zerfallen, so auch die ,,KoIarier”, und in diesem Kapitel ist 
nur eine solche Gruppe behandelt worden, und auch die braucht nicht etwa einheitlich gewesen 
zu sein. 

Es ist durchaus fraglich, ob diese alte Schicht einen gemeinsamen Namen gefiihrt hat. Viel- 
leicht gab es nur verschiedene Stammesnamen, und die nachste eindringende Schicht von Er- 
oberern hat sie erst als Erstsiedler charakterisiert und als Priester verwendet. Der Name Bhuim- 
har sieht samskritisch aus. Aber ,, Baiga”? War dies eine Bezeichnung des Priesters, der atif den 
Stamm iibertragen wtirde, oder umgekehrt? Ahnlich fraglich ist Munda als Schulze, als Ge- 
schorener und als Stammesname! Ist so vielleicht auch Bhuiya usw. nur eine samskritisierte 
Volksetymologie eines urspriinglich garnicht sanskritischen Stammesnamens? Wer kann das 
beurteilen? 

Ebenso schwierig ist es, diese alte Schicht zu charakterisieren. Sie hatte kein Eisen, aber an- 
scheinend den Kult der Elementargeister. Sie waren Sammler und jager, vielleicht ohne Pfeil 
und Bogen. Sie waren wohl Totemisten, diirften Schweinsopfer gekannt haben — und iiberhaupt 
mdchte man ihnen die Grtindlagen der Chota-Nagpur-kultur zutrauen. 

Auf eine ahnliche Erscheinung in Afrika weisen Schmidt-Koppers 318 hin: zentralafrikani- 
sche Pygmaen haben privilegierte Stellen als Hofjager, Hofmusikanten und Ehrenwache an den 
Sultanshdfen; sie werden als Herren, als altere Besitzer und Kenner des Landes anerkannt 
(vgl. auch die Bhil). 

d) Birhor-Kharia-Korwa-Bhil 

Dalton (196) stellt die Berg-Kharia, Birhor, Astir, Agaria und Korwa (229) als diejenigen 
Stamme Chota-Nagpurs zusammen, die Eisenschmelzer sind, und spricht von ihnen als von den 
,,Kol im Allgemeinen”. Er sondert sie also als eine Schicht von den Munda, Oraon, Bhuiya usw., 
und das zweifellos mit grossem Recht. Wahrend meiner Reise hatte ich, ohne diese Satze Dal- 
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tons im Kopf zu haben, ebenfalls den Eindruck, dass Birhor und Korwa meinen Asur — so stark 
sie sich auch alle drei unterscheiden — im Grunde naher stehen als die viel hdher entwickelten 
bauerlichen Oraon und Munda, und auch von Eickstedt hat solche Ansicht angedeutet. 

Ein Dorf der Birhor sah ich am Westhang des Marolghat: in diesen Bergziigen, also weit 
westlich, wandern sie ebenso wie weiter ostlich bis in die Gegend von Ranchi. Gleich zu Beginn 
des Ghat war mir ein Musiker begegnet, ein Birhor mit einer einsaitigen Guitarre, einem Kiirbis 
mit einem Bambusstock, der iiber dessen Offnung gebunden war, sodass er nach der einen Seite 
mit -/.j, nach der anderen mit 1/3 hinausragte und die Saite trug, die vom Steg an nach der kurzen 
Seite hin in zwei Strangen auslief zu den zwei Enden eines Wirbels. Ohne die Tonhdhe verandern 
zu konnen, begleitet er sich auf diesem Instrument zu seinem Gesang; sie gab also eigentlich nur 
einen Takt wie die Trommel. Er erklarte mir, wo sein Dorf lag, und es zeigte sich, dass er noch nie 
ein Nickelstiick von 2 Anna gesehen hatte. Wegen der Seltenheit dieses Stammes setze ich eine 
kurze Schilderung hierher. 

Das Dorf bestand aus fiinf Hutten,die um eine Art rechteckigen Platz lagen in einer Lichtung 
des Djangels. Von Feldern kann nicht die Rede sein. Vier Hiitten waren aus Stammen mit etwas 
verschmierten Ritzen gebaut, mit Andeutung einer Veranda mit etwas erhobenem Boden. Die 
Dacher von Gras. Grosse Zweige waren dariiber gelegt, damit der Wind es nicht fortblast. Das 
grdsste hatte zwei Raume mit gesonderten Eingangen an der Langsseite; die anderen hatten 
nur Ldcher an der Schmalseite. Eine Hiitte war nur aus belaubten Zweigen gemacht, war aber 
verlassen; das ist die typisclie Art der Birhor: ich kdnnte in ihr nicht aufrecht stehen. Der Ein- 
gang an der Schmalseite ist noch nicht einen Meter hoch, ein Loch, durch ein Grasbiischel ge- 
schlossen. Der Grundriss grob rechteckig, Satteldach, die Zweige eng aneinander, so wie mir die 
Asur rneine Hiitte bauten, nur dichter. Diese Hiitten sollen tatsachlich regendicht sein. Einige 
60 Meter ostlich vom Dorf, lag der Tempel. Vor der Jagd bittet man hier die Gotter um Hilfe. 
Sein Grundriss ist quadratisch. Auf 4 Eck- und einem etwas hoheren Mittelpfosten ruht ein Ge- 
balk mit etwas Gras; Seitenlange und Hohe ungefahr ein Meter. Der Boden unregelniassig, 
kreisfdrmig 10 cm. erhdht. Unter dem Dach hing eine alte, bambusgeflochtene, zweiteilige 
Tasche, von 50 x 15 x 3 cm; wie der Alte des Dorfes sie offnet, lauft eine Eidechse heraus. Er 
schiittelt sie ab. In dieser Tasche sind die Gotter des Dorfes; Antilopenhorner sind Devi, Pachuria, 
der Ahnen- und Hausgott, und Path; 2 lange Eisenspitzen sind Hanuman und Sikria-deota, die 
Jagdgottheit. Es kani dann ein „Pferd”, ein ,,Elefant” und ein ,, Reiter” fiir diesen Elefanten 
zum Vorschein. Sie werden nicht von den Birhor, sondern von Lohar aus Eisen geschmiedet. 
Dalton schildert die Birhor aber als Eisenschmiede. Die Bedeutung dieser seltsamen Gebilde 
(s. u. Kharia) und von einem Bambusstiick (s. u. Driver) und einigen anderen Hornern gab mir 
keiner. Der Alte ging wortlos weg, und derjunge schwieg; gegen mein Photographieren war man 
aber nicht misstrauisch, das war ihnen vollig unbekannt. Aber meine Fragen! Jedes Horn hatte 
der Priester sorgfaltig von mehreren Seiten angesehen, ehe er mir seinen Namen angab. Zu An- 
fang waren also seine Angaben zuverlassig; er konnte offenbar die Horner von einander unter- 
scheiden (s. Abb. 40). 

Am Ende des Dorfes war ein hohes Gebiisch, an dem einige Bohnen rankten, der ,, Garten” 
des Dorfes. Darauf lagen Netze zum Affenfang. Ich sah einige Hiihner, aber keine Schweine Oder 
Hunde. Dies Dorf ist hier seit 5-6 Jahren sesshaft. Ob es das auch bleibt? Der Alte klagte; all 
meine Kinder hat Gott geholt! Als gotra gab man mir an: Behera und Hasanda; aber mein 
Dolmetscher konnte deren Bedeutung nicht erfahren. Die Frauen waren nicht tattowiert, 
soweit ich sah. 



KULTURGESCHICHTLICHE ZUSAMMENHANGE 


127 


Eisengotterfiguren; ein Pfau, P /2 inch lang, hohl, fiir Dulhadeo Durga, ein gedrehter Eisen- 
ring fiir Sakrai Deva werden fiir die Bharia (eine Art Gond) angegebenen (Ind. Ant. I, 1872, 159). 

So ahnlich mag ein Asur-dorf in alterer Zeit ausgesehen haben. Driver bestatigt, dass die 
Birhor weder Hornvieh noch Schweine halten: sie kaufen Ziegen und Schweine, wenn sie sie 
fiir ihre Opfer brauchen. Er gibt auch an, dass sie Pfeil und Bogen nicht kennen. Sie jagen mit 
Netzen, Axten und Stocken. Sie haben keine Tradition iiber ihre Geschichte. Sie haben als Ge- 
werbe nur das Verfertigen von Lianen-stricken. Von ihrer Eisenarbeit spricht Driver nicht. Er 
schildert ihren Tempel als kleinen gesauberten Platz, von Dornen eingezauint ; dort sind die Gbtter : 
Holzpfosten, Pfeilspitzen (aber sie haben doch keine Pfeile!), Bambusstiicke, Steine, teils rot 
bemalt. Hanuman soil ein rot bemalter Dreizack sein (offenbar doch wohl aus Eisen, wie man 
sie in den Hindu-Mahadeo-tempeln im Sankhtal sieht). Auch Driver nennt die Devi. Wichtig ist 
seine Schilderung der Hochzeit: der Priester schneidet in den kleinen Finger der rechten Hand 
beider Brautleute, und sie kennzeichnen sich gegenseitig am Brustbein mit ihrem Blut; oder 
sie tropfen ihr Blut auf je ein Tuch, tauschen die Tiicher und hangen sie sich drei Tage um den 
Nacken. Dann salben sie sich mit 01 und machen sich sindur-Flecken gegenseitig auf die Stirn. 
Hier erscheint die alte Sitte, sich mit Blut Eigentumsmarken aufzuzeichnen, neben dem jiinge- 
ren Ersatz des Blutes durch sindur. Driver kennt ihr Tattowieren der Frauen, fand aber keine 
Jiinglingshauser (die eben jiingeres austroasiatisches Kulturgut sind). Sie verbrennen ihre 
Toten, bestatten die Reste und legen einen Stein von irgend einer Art auf die Stelle. Die Hiitten 
liegen rund um den Tanzplatz. 

Bei den Kharia ist ein grosser Unterschied zwischen den primitiveren Berg und den Tal- 
bewohnern. Nur die Bergkharia konnen mit den Asur verglichen werden. Aber ihre Totems 
(Salz, Reis, Stein usw.) weichen ziemlich ab; sie haben kein Jiinglingshaus, die Totengeister 
bleiben am Begrabnisplatz, die Madchen werden tattowiert. Aber das Reisorakel haben sie bei 
der Namensgebung, der ,,best man” des Dorfes giesst Wasser iiber das Brautpaar: das ist wie 
bei den Asur. Und sie haben zwei gute grosse Geister; Dhowlagir und Mainagir (Driver 1891, 30): 
das sind die Namen der Berge, von denen sie Astir herstammen wollen (Driver 1888, 7): das ist 
Driver selber nicht aufgefallen! Roy spricht nicht dariiber. Unter diesen beiden grossen Ahnen- 
berggeistern stehen ihre Apostel. Die devair konnen die beiden grossen Geister anrufen. Sie 
nehmen eine Worfel mit etwas Reis, stellen ein Licht vor sich, reiben mit der Hand iiber den Reis 
und murmeln: komm her! Ichwill dir auf diesemWege opfern! Hier bin ich euer Priester! Lasst 
den Kranken frei werden, und ich will euch opfern: nehmt mich an, und ich will oben am Wasser- 
fall fiir Euch opfern! Lasst den Kranken aufstehen, gehen, arbeiten; dann will ich euch Opfer 
geben! — Wenn das nicht hilft, sieht der devair im Licht, wer den Kranken verzaubert hat. 
Das ist ganz wie bei den Asur! Und unter ihren Geistern, nennt er Pahto dubo als Pferde-damon, 
und einen Elefanten-damon: das sind wohl die, die ich als Eisenfigiirchen bei den Birhor sah. Man 
denke auch an die Elefantenfalle der Asur. 

Die Korwa wohnen in Palamau, Jashpur, Sirguja (Dalton, Driver, Risley, .Majumdar), in 
Mirzapur (Crooke), wohin sie erst vor 3-4 Generationen kamen, und Bilaspur (Russell). Sie 
wollen von den Mahadeohills herstammen (Driver 24; Crooke 322). Sie sollen aus Vogelscheuchen 
der Ursiedler entstanden sein, die Gott belebt hat (Driver 24; Russell 572). Das wird auch von 
Asur (Driver) und Lodhi (Russell 572) erzahlt. Von diesen Ursiedlern selber ist keine Tradition 
erhalten. In ihrem heutigen Gebiet aber werden sie von den Nachbarn gerne als Priester benutzt: 
sie sind hier also jedenfalls eine sehr alte Schicht (Russell 571 nach Dalton; Crooke 322 nach 
Risley; Baines § 82). Sie sind heute noch als Rauber gefiirchtet (Russell 577). In Mirzapur haben 
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sie Pfeil und Bogen abgelegt (? Crooke 323), ebenso ihre Eisenarbeit (334), aber der Priester 
behandelt eine kranke Frau dadurch ,dass er sie mit seiner schweren eisernen magischen Kette 
schlagt (333). Sie sind die Primitivsten, die Crooke (334) kennt. Er hebt als Merkmal besonders 
ihren Grabstock hervor, mit dem sie Wurzeln im Djangel suchen. Anderseits urteilt Dalton, 
dass ihre Landwirtschaft hoher entwickelt ist als bei den Astir (221). Russell (574) erwahnt, dass 
sie oft bis 8-10 Frauen haben; jede wohnt in eigener Hiitte, sanimelt, kocht fiir sich und gibt 
dem Manne etwas ab : je mehr Frauen er hat, um so mehr Djangelprodukte werden ihm gesammelt. 
Die Kinder finden sich alleine zu Paaren, ohne die Eltern zu fragen (ib.; Driver 27). Scheidung 
ist sehr leicht (Driver 27). Die Hiitte eines Verstorbenen wird zerstort (Russell 574). Einige, mit 
Birhor gemischt, die Birhor-Korwa (Driver 25), essen Affenfleisch ; vor der Jagd werden gliick- 
bringende Erzahlungen erzahlt, von denen Russell 577 zwei Beispiele gibt: eine ist eine Stein- 
verwandlung ganz im Stile der Astir-geschichten. In Bilaspur besteht ihre Hochzeitszeremonie 
nur im Tanz um eine Trommel, wobei Manner und Frauen eine gemischte Reihe bilden (574): s. u. 
Siva als Tanzer: er tragt die Trommel als Fruchtbarkeitsmittel. Das ist alles sehr primitiv. Wenn 
sie in Mirzapur aber keine Totems haben (Crooke 324) und ihrer Ahnen nur sehr selten gedenken 
(333), so ist das eine Verarmung! In Russels Gebiet haben sie sie noch (573); nach Dalton (229) 
verehren sie nur Ahnen aber keine anderen Geister, und Driver 26 nennt noch neben den anderen 
Geistern die Namen ihrer oft angerufenen Ahnen: Arha Burhi: denselben Namen hat der Ahn 
bei den Asur. Aber welcher Ahne im Neugeborenen wieder im Leben erscheint (aotar: Driver 27), 
das erfahrt der Korwa durch den Traum der Mutter (Driver 27; Majumdar 254; Crooke 330), 
nicht durch das Reisorakel der Asur. Wenn Crooke (333) und Driver (26) von ihren Tempeln 
sprechen, so ist das vielleicht hinduistischer Einfluss, wie das bei den Birhor auch ist: Driver er- 
wahnt, dass nur die hinduistische Kali in diesen Tempeln verehrt wird, die anderen Gotter wie 
die Sonne und Path, der Berggott, aber in Hainen — wie bei den Astir. Crooke behauptet freilich, 
dass auch die ,,Dorfg6tter” im Dorftempel wohnen. Die Korwa in Bilaspur aber haben von 
ihren Nachbarn die Gondgotter: Dulhadeo und Thakurdeo iibernommen (Russell 575). Und wenn 
sie dort fiir ihre Verstorbenen ein Feueropfer mit ghee dicht am Grabe veranstalten (574), so 
sieht das wieder hinduistisch aus. Ebenso wenn bei der Hochzeit nur die Braut einen sindur- 
Flecken erhalt (Crooke 391, Driver 27). Ihre Sprache stellt man (Grierson nach Russell 573) der 
der Astir am nachsten. Sie haben Jtinglingshauser und tattowieren ihre Madchen nicht (Driver 
28); sie verbrennen ihre Grossen und bestatten sonst und legen grosse Steine auf die Graber 
(Driver 28): je einen oder mehrere? Bei der Hochzeit streut ein Alter Reis auf den Boden (Dri- 
ver 27); die neuen Kleider des Paares werden gelb gefarbt: das sind Astir-ahnliche Ziige, die 
also bei den Korwa mit hinduistischen, im Stiden mit gondiden gemischt sind. Dalton fasst die 
Asur als einen Zweig der Korwa auf (221); er ist wesentlich im Gebiet der Korwa gereist, hat 
Asur kaum selber gesehen. Ich, der ich mehr unter Asur gereist bin, halte diesen Standpunkt 
fur etwas einseitig. Es ist dasselbe Verhaltnis, ob man die Asur den Agaria unterordnen soil oder 
umgekehrt. Leider schildert Dalton die Eisenarbeit der Korwa nicht naher; er sagt nur, dass sie 
ihre grossen Pfeilspitzen selber arbeiten (228), dass sie mit Eisen Handel treiben (229) und dass 
sie Eisen gewinnen (196). 

Ich sah zunachst einige Korwa im Gefangnis in Jashpur: leider alle in Straflingstracht, mit 
geschorenen Haaren. Die Freien tragen in ihrem grossen Haarschopf ihr Pfeile statt im Kocher. 
Sie stecken die Spitzen in den Knoten und lassen die Schafte herunterhangen. S. C. Roy zeigte 
mir derartige Photos. Auch der bei Crooke abgebildete Korwa hat geschorene Haare und durfte 
in einem Gefangnis photographiert sein. 
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Spater sah ich eine halbe Stunde von Musgudri ein Dorf von Korwa, die hier seit 4 Jahren 
angesiedelt sind. Sie sind von der Polizei beim Rauben gefasst worden, und man hat sie im Ge- 
fangnis zu dem Versprechen gebracht, dass sie Bauern werden wollen. In der kurzen Zeit batten 
sie ihre Sprache gegen Hindi vertauscht. Die Siedlung liegt im Tal — ihre ,, Felder” liegen auf 
den Bergen: im Tal ist kein Platz mehr! Die fiinf Hiitten stehen in einem unregelmassigen 
Haufen. Die Wande nur aus Lehm: hier ist der Wald knapp. Das Grasdach ruht auf einem Ge- 
balk mit Pfosten, die ausserhalb der Lehmmauer stehen und nach der Langsseite eine Art Veran- 
da bilden. Die Tiirbffnung ist mit Bambusgeflecht geschlossen. Eine Unterhaltung war mit den 
scheuen Leutchen leider nicht in Gang zu bringen. VonTieren sah ich nichts. Ein Bohnengarten 
war da wie beim Birhor-dorf. Die Manner batten die Arme gebrannt; bei der einzigen Frau, die 
ich sah, bemerkte ich keine Tattowierung. 

Baines (§ 87) behandelt die Korwa als das Bindeglied zu den ,,westlichen Kolariern”, unter 
denen die Bhil als der chrakteristische Stamm anzusehen sind. Das diirfte richtig sein. Sie wohnen 
westlich der Satpura-berge in CP nur im Nimar Dt. (Russell 1 1, 279). Die Bhil sind noch kriegeri- 
scher als die Korwa, geschweige die ostlichen Kolarier. Sie sind stark hinduisiert, haben ihre 
Sprache und ihre alten Stammesgotter verloren. Sie haben teilweise das Recht, den Hindiifiirsten 
ihrer Gegend ihr Herrscheramt erst bestatigen zu diirfen. Damit werden sie als Urbewohner dieser 
Gegend anerkannt (Russell II, 279). Und zwar ist die Tradition erhalten, dass der erste Sesodia- 
Rajput von einem Bhilfiihrer einen Fleck von dem Blut seines Fingers auf die Stirn erhielt: das 
erinnert an die Hochzeitssitte der Birhor. Der Sesodia aber erschlug seinen Wohltater: das wird 
von Russell als eine Erinnerung an den rituellen Kbnigsmord aufgefasst: der junge Kbnig er- 
schlagt seinen Vorganger. Vielleicht soil in dieser Tradition der Sesodia aber auch nur ihr An- 
spruch belegt werden, dass sie als Oberwinder der Bhil jetzt die rechtmassigen Herren des Landes 
sind. Die Bhil gelten als die Kenner der Grenzen (Russell 280), was tins an die Baiga-Erstsiedler 
erinnert. Sie haben noch ihre totemistischen Clans, Pfau usw., ,,Pferdetbter”, die Pferde weder 
zahmen noch reiten diirfen, Katze, Sonne usw. (Russell 286); und das Pferd spielt in ihrem Kult 
eine grosse Roller auf Gipfeln von Bergen sammeln sie Steinhaufen: darauf Oder daneben stel- 
len sie Pferdchen aus gebranntem Ton und brennen vor ihnen Lampen an: woraus man geschlos- 
sen hat, dass sie im Pferd eine Gottheit verehrten — wie die Birhor und Kharia (Russell 289). 
Beim Totenfest dient das Pferd offenbar dazu, den Ahnen die Opfergaben der Lebenden ins 
Jenseits zu bringen (Hendley 348): ein Bhil-Yogi bringt ein Bronce-pferdchen, steckt davor 
einen Pfeil in die Erde, legt einige Kupfermilnzen dazu und stellt zwei Topfe davor. Er bindet 
einen Strick um den Hals des Pferdes, schirrt es also sozusagen an, und nennt die Namen der 
Ahnen. Der Erbe gibt ihm dann Geschenke zum Andenken der Ahnen. Dann macht der Yogi ein 
Loch in die Erde und gibt Speise und .Munzen fur dieToten hinein (Crooke 11,51). Schliesslich: 
die Bhil machen Heldengedenksteine, auf denen sie den .Mann zu Pferd, mit Schwert, Speer 
und Schild darstellen (Crooke 1 1, 54); das ist wohl von den Rajputen iibernommen (vgl. Kirfel 
Abb. 127 aus Gujerat); Sie haben auch Tonpferde als Siegesdenkmaler (Hendley 351). — Bei 
der Hochzeit tritt der Brautigam erst in das Blut einer geschlachteten Ziege, ehe er unter das 
Hochzeitsdach tritt (Russell 288). Sie haben ihre Pfeile in Kbchern, die bis zu 60 Stuck fassen 
konnen (ib. 283). 

Dalton erwahnt das Eisenschmelzen auch bei den Santal (210): so waren die Astir sozu- 
sagen in der Mitte der in diesem Kapitel in einer grossen Ost-West-Linie geschilderten Volker 
gelegen. 


Ruben, Eisenschmiede und Damonen in Indien 
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e)Eisengewinnende Stamme und Kasten in Indien 

Eisenerz gibt es in Indien an sehr vielen Stellen (Imp. Gaz.), vor allem in den Bergen, und 
Stamme, die es gewinnen, dementsprechend. Eine vollstandige Obersicht kann ich heute nicht 
geben; was ich in der Literatur bisher gefunden babe, ist folgendes: es umfasst geographisch 
drei Gebiete: 1) die Himalaya-kette von Jammu bis zu den Khasya-hills, 2) CP, Chota-Nagpur, 
Orissa und die Ostghats, 3) Kathiawar, Dekkhan, Westghats bis Nilgiri. Aber diese Gebiete sind 
nicht etwa typologische Oder ethnologische Einheiten. 

Beginnen wir im Norden, so sind im Himalaya verschiedene Platze beschrieben worden. In 
Jammu ist es die niedrige Kaste der Dhiyar, als deren Beruf das Eisenschmelzen angegeben wird 
(Drew 28). Crooke (11, 333) rechnet sie zu den Dom, jener in ganz Nordindien weitverbreiteten 
Kaste, die iiberall die niedrigsten Beschaftigungen verrichten muss. Sie werden nach Crooke bier 
im Himalaya als die Urbewohner angesehen, und einst batten sie auch im Gangestal bessere 
Tage! Sie waren ganz so wie die Bhar und ahnlicbe niedrige Kasten fruher die Herren mancher 
Teile des Landes. Nocb gibt es an manchen Stellen Ruinen, die von den heutigen Bewohnern der 
Gegend als Dom-residenzen erklart werden (Crooke 313, Russell 111, 336). Sie werden vielfacb 
von anderen Kasten als Beschworer der Elementargeister verwendet (Crooke), und, wenn sie 
an der Verbrennungsstatte am Ganges in Benares das Holz schichten und das Feuer dem Ver- 
wandten des Toten geben, der den Scheiterhaufen ansteckt (Crooke 329), so ist das freilich eine 
,, niedrige” Arbeit, sie ist ihnen aber auch wohl deshalb iibertragen worden, weil sie mit den 
Gottern des Ganges seit Urzeiten in enger Verbindung leben und speziell im Totenkult als 
unentbehrlich gelten — was heute freilich kein Hindu mehr zugeben wiirde. Soweit sie nicht in 
solchen Berufen sesshaft sind, wandern sie — ohne Zelt Oder Regendach — umher und betteln, 
machen Bambuskdrbe usw.(Crooke 3I8),das typischeBild eines alten nomadisierenden Primitiv- 
stammes von Sammlern und Jagern kleinen Wildes, der vom Hinduismus in eine niedrige Kaste 
umgewandelt wurde. Sie sind sogar im Himalaya noch schwarz (Drew 28). Zu welcher Volker- 
gruppe sie ursprunglich gehort haben, dafur gibt es keinen Anhaltspunkt mehr. Die Zigeuner 
soilen eine Art Dom sein (Russell 1 1 1, 336). 

In Garhwal, also im Himalaya ostlich von Jammu, gehoren die Lohar, die Eisenschmiede, 
zu ihnen (Crooke 332) und eine ihrer dortigen Gruppen Oder Unterkasten beschaftigt sich mit 
Eisengewinnung und wird Agari genannt. Crooke fiigt hinzu, sie miissten von den dravidischen 
Agaria, wie er sie fiir Mirzapur beschreibt, sorgfaltig unterschieden werden. Sie sind Dom und 
sind mit der Minenarbeit von den friiheren Rajas beaiiftragt worden. Aber er gibt kein unterschei- 
dendes Merkmal an. Gewiss: sie gehoren nicht mehr zur Chota-Nagpurkultur und ihren Agaria; 
aber soil die Gemeinsamkeit von Beruf und Name nicht doch etwas zu bedeuten haben? Ware 
es nur der Name, so wiirde man ihn von der Stadt Agra abzuleiten versucht sein. Aber Crooke 
berichtet von keiner Tradition, dass sie von dort in das Himalayagebirge abgedrangt seien 
(Ableitung von ag-Feuer: Turner im Census 1931 1, iii S. 17). Die Dom haben einst bis tief nach 
Chota-Nagpur, bis nach Jashpurhinein geherrscht. Noch sind die Ruinen ihrer Residenz dort bei 
Bene erhalten, die sie bis vor SOOJahren innehatten, und noch leben dort Dom — freilich als 
kleine Bauern. Ich photographierte einen dort in Narainpur. Sind also die Agaria Chota-Nagpurs 
mit den Dom verwandt? Sind sie, wie spater die Oraon, Chero, Kol aus der Gangesebene, wie 
die Asur und Kharia vom Himalaya gekommen? Die Geschichte der Gangesebene ist von der der 
sudlichen und nordlichen Gebirge nicht mehr zu trennen! Ich halte einstweilen diese Agaria aus 
Norden und Suden fiir die Reste der von Norden eingedrungenen Eisenkultur. 
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Fiir Kumaon, wieder etwas ostlicher als Garhwal, bildet Atkinson (1, 269) einen Eisenge- 
winnerofen ab und beschreibt den Vorgang, ohne die so arbeitenden Stamnie Oder Kasten zu 
nennen. Er ist ein flacher Trichter, aus gewohniichen Steinen und Lehin gebaut, niit einem 
Kranz von Quarz-platten herum, verputzt mit einem Gemisch von Lehm und Spreu. Er ist 
31/4 Fuss lang, 2 Fuss breit, und das Aschenloch ist nur 6 inch im Quadrat. Zum Betrieb ge- 
hdren zwei Blasebalge; zwei Biiffelhaute werden so neben den Ofen gelegt, dass ihre Nacken als 
Tiillen in die Wand des Ofens reichen, ihre Hinterteile als Klappen zum Einlassen der Luft dlenen 
konnen. Ihre beiden Seiten werden mit Steinen test auf den Boden gedriickt. Je ein Mann offnet 
und schliesst ihr Hinterteil und presst die Luft aus ihrem sack-artigen Innern durch die Tiille 
in den Ofen. Die Tiille wird duch Lehm vorm Verbrennen geschiitzt. Alle 28 Stunden muss 
der Lehmverputz des Ofens erneuert werden, er also erkalten. Man fiillt 6 Korbe von je zwei 
ztr. Eisenerz in das entfachte Feuer. Nach einer halben Stunde Blasen beginnt die Schlacke durch 
ein Loch, das man mit einem Poker often halt, in eine grosse Grube neben dem Ofen zn fliessen. 
Nach weiteren zwei Stunden gibt man wieder zwei Korbe Erz hinein und erneuert den Lehm- 
verputz der Tiille. Nach weiteren 2 Stunden ist die Luppe fertig. Man holt sie mit einer Brech- 
stange heraus. Die Rohluppe wird in einem kleineren Ofen gereinigt, und man macht aus ihr 
Barren von 1 1/4 seer; in der Mitte dick, nach beiden Enden diinner werdend: das ist ahnlich der 
im prahistorischen Deutschland iiblichen Barrenform. Es gibt aber auch eine besondere Kaste 
von Arbeitern (Bhadoliya), die statt Barren gleich Werkzeuge schmieden. Diese Schmelzer sind 
eine besondere Arbeiterkaste, die von den Minenbesitzern beschaftigt werden, und zwar arbeitet 
ein Schmelzer fiir 5 Minenbesitzer: so langsam geht das Brechen in dem harten Gestein mit den 
primitiven Werkzeugen. Das sind also ergo- wie ethnologisch ganz andere Verhaltnisse als bei 
den Asur. 

Poms, in NW-Indien, hat seinerzeit dem siegenden Alexander eine grosse Eisenluppe von 
30 Pfund Gewicht geschenkt (Beckh 217, nach Curtius): so stolz war also der Panjab-konig auf 
dies Gewerbe seines Landes. Derartig schwere Luppen werden im Dekkhan (Beckh 233) gewonnen. 

In den Khasia-bergen, also im NO Indiens, wird eisenhaltiger Sand in Gruben geschmolzen 
(Beckh 240 nach Percy 502); man verwendet grosse Blasebalge, die von 2 Mann getreten werden. 
Die in den Khasiahills verwendeten Ofen sind wieder ein besonderer Typ. Auf dem Boden ist 
eine offene Feuerstelle, iiber ihr ist ein Schmelzofen von 6 Fuss Hohe, unten 2 Fuss im Durch- 
messer. Er ist aus Lehm und ist mit urnlaufenden Eisenbandern verstarkt. Er steht auf Stei- 
nen iiber dem Feuer. Ein Doppelblasebalg steht etwa 1 m. daneben: jeder der beiden Balge 
besteht aus zwei Holzplatten, die durch Leder verbunden sind, ganz ahnlich wie unsere alten 
Blasebalge in Europa, nur stehen diese beiden direkt neben einander aufrecht: nach unten zu ist 
das Blasloch, durch das die Luft unterirdisch in die Feuerstelle geleitet wird. Oben auf den gut 
D /2 >Ti- hohen Balgen steht ein Mann und tritt sie abwechselnd, indem er die Beine nach der 
einen Seite spreizt und die betreffende Holzplatte nach aussen tritt, Luft in diesen Balg einzulas- 
sen, und die Beine dann nach deranderen Seite spreizt, um den zweiten Balg mit Luft zu fiillen, 
wahrend der erste entleert wird. 

Zwischen ihm und der oberen Offung des Ofens ist ein Trog voll Eisensand und Holzkohle, 
die er langsam in den Ofen nachschiebt. Die Luppe wird mit einer Zange herausgeholt und mit 
einer Holzkeule auf einem Ambos gehammert (Cracroft mit Abb.). Dieser ganze Vorgang voll- 
zieht sich in einem ovalen Haus. Ich weiss nicht, ob diese Eisenarbeiter der Khasia-hills zum 
Stamme der Khasi gehoren, die mit den Munda als Austroasiaten verwandt sind. Sie setzen die 
Aschenreste ihrer verbrannten Verstorbenen in Urnen unter Steinen bei (Stegemoller 433) wie 
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die Munda, haben ein den Munda ahnliches Orakel bei der Namengebung (ib. 426 f.) usw. Aber 
sie haben striktes Mutterrecht ; die jungste Tochter ist fiir die Opfer der Familie verantwortlich 
(424). Bei ihren Menschenopfern darf das Opfer nicht durch Eisen getdtet werden (413), und 
Eisennagel sind beim Haiisbau fiir sie tabu (418). 

In der Gangesebene gibt es keine Priniitiven, keine eisengewinnenden Stamme mehr. Aber 
an ihrem Siidrand sah ich Eisenschlacke z.B. bei den Barabarhdhlen, und zwar liegt die Schlacke 
hier teilweise im Boden drinnen, der vor der Lomasrsi-hdhle ca. 1 m. hoch aufgefiillt ist und 
viele Topfscherben und die Granitsplitter enthalt, die beim Bau der Hdhle aus ihr herausge- 
schlagen wurden. Vielleicht hat also Kaiser Asoka, als er im 3. Jhdt. v. Chr. diese Hohlen aus- 
meisseln Hess, auch einige Schmiede und Eisenschmelzer hier beschaftigt. Diese einzigartigen 
Hohlen haben an alien Wanden und den grossen Tonnengewolben die beruhmte Maurya-poli- 
tur, die erstaunliche Glatte des Granit, die ihnen einen sauberen, kuhlen, vornehmen Charakter 
verleiht; und das ist ihr einziger Schniuck: Plastiken hat man vermieden, mit denen die spateren 
Hohlen, diese Liebeshimmel auf Erden, iiberladen zu sein pfiegen. Vielleicht brauchte man Eisen- 
gerate fiir diese feine Politur; nicht weit davon soli ein Eisenwerk Chota-Calcutta bis vor kurzem 
gearbeitet haben. 

Eisenschlacke fand ich ferner beim Mundesvari-tempel bei Bhabua, hoch auf einem einzelnen 
Bergkopf vor der Kette des Vindhya. Er soli um 600 n. Chr. gebaut sein. Und nicht weit (6 Meilen) 
von da in einem in die Berge einschneidenden weiten Tal liegen die ausgedehnten Ziegelruinen 
einer Stadt, als deren Name mir Silsila angegeben wurde. Hier sab ich besonders grosse Brocken 
von Eisenschlacke herumliegen. Auf einem grossen unbehauenen Pels ziemlich am RandedesTals 
sind die Reste einer Nagari-inschrift, vom Regen unerkennbar geworden. Es soli einst ein Sitz des 
Asura Canda gewesen sein. Eine historische Tradition irgendwelcher Art konnte man mir nicht 
erzahlen. Man gab nicht mir zu Gefallen die Ruinen fiir eine Kol- Oder dergleichen Festung aus 
(wie etwa Shergati), obgleich ich danach fragte. Hatte doch der Bahnvorsteher in Beda mir 
erklart: hier iiberall hatte es friiher nur Chero, Kol, Kherwar, Dorn und Bhuimhar gegeben, ehe 
Ksattriya von Ujjain das Land ubernahmen. Er hatte auch behauptet, dass in Bihar die Lohar 
sesshaft, sonst in den UP, Agra und Oudh meist wandernd sind; sind diese Bihar-Lohar von 
besonderem Stamm? 

Weiter sudlich folgt dann die grosse Schicht der Chota-Nagpur-Eisengewinner, von denen 
die Agaria am weitesten nordlich, bis Mirzapur vorstossen. 

Dortige Gond haben einen merkwurdigen Blasebalg (Abb. bei Crooke 11, 430); Zwei runde 
Balge aus Leder, anscheinend ohne Holzschale, harmonikaartig zusamrnengelegt zum Transport. 
Eisenschmelzen durch ‘aboriginal tribes for export’ erwahnt der Imp. Gaz. XIV, 1908, 67 fiir 
Jashpur. 

Vor 60 Jahren gab es noch 6 Ofen in den Kaimur-bergen, die vom sahari-clan des Khamar- 
stammes betrieben wurden; sie lieferten den Djangel-stammen ringsum die Gerate; sie sollen 
jahrlich 200 ztr. zu je 5 Rs. produziert haben (Baniirji). Der gondide Stamm verband Sammeln mit 
etwas Brandwirtschaft, Korb-flechterei ; sie waren vor 50 Jahren noch Hohlenbewohner (Russell). 
10 Familien von Eisenschmelzern gab es vor 70 jahren noch in Udaypur (Dalton JASB 1865 22). 

In ganz CP wurden 1931 nur 9 Eisengewinner plus 7 Frauen gemeldet (Shoobert 237 f. ; 
S. 259 aber 23!), und zwar fiir Saugor; fruher soil eine grosse nicht-bauerliche Bevolkerung hier 
von dieser Arbeit gelebt haben. Schon Russell meldet, dass das Schmelzen ausgestorben ist (HI, 
125), ja, dass die Kamar (Schmiede) sich garnicht mehr an Eisenarbeit erinnern. Der Imp. Gaz. 
XIV, 143 erwahnt noch fiir Jhansi einige Schmelzbfen primitiver Art. 
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Ostlich von den Asur nennt Risley die Shelo inManbhum (1, 121) als Eisenschnielzer (I, 127), 
einen Unterstamm der Bhumij, die angeblich zu den Munda gehoren (s.o.), aber am weitesten 
ostlich bis Midnapur in Westbengal gewandert sind. 

Fur Orissa bildet Beckh nach Percy (261) einen Arbeitsvorgang ab: der Blasebalg ist der 
der Asur, nur sind die federnden Aste beini Ofen in die Erde gesteckt, und der Ofen ist insofern 
gegen den Asur-ofen verbessert, als eine trogartige Flache an ihin angebracht ist wie in den 
Khasiahills, die die Beschickung erleichtert. Das Eisengewinnen war auch schon Ritter als ty- 
pische Beschaftigung des Berglandes von Orissa aufgefallen (VI, 535). 

Ahnlich, aber sehr viel roher — wenigstens wenn man die Abbildungen vergleicht — ist die 
Arbeitsweise der Koyi: ihr Blasebalg ist der der Asur, aber sie haben den Orissa-trog. Ihr 
Ofen ist 30 inch tioch, mit 4-5 inch lichter Weite, also noch kilmmerlicher als der der Asur, und 
sehr unregelmassig geformt. Die Angabe, dass sie in einer Stunde 5 pound Eisen produzieren, 
glaube ich nicht. Dieser Stamm der Koyi hat keine Heiratsgemeinschaft mit seinen Schmieden; 
er lebt im Grenzgebiet zwischen Haidarabad und britisch Indien in den Ostghats (Cammiade); 
der Stamm soli zwischen Mahanadi und Kistna vorkommen als einer der siidlichsten derOond- 
stamme (Thurston IV, 37 ff. ; Russell I, 379; 111, 63 f.). Sie sind erst vor 200 Jahren vom Bastar- 
plateau nach Siidosten vertrieben worden (Thurston 40). Sie waren dort Soldaten, ja wollen 
Konige gewesen sein (44) und hatten etwas Brandwirtschaft mit Pflug (46). Sie haben — als 
Gond — mutterrechtliche ZLige (48) und Megalithgraber: dabei bekommt der Tote einen Kuh- 
schwanz in die Hand (55): hier ist also die KuhTotenfiihrerin, wie bei den Toda usw. der Biiffel. 
Eine Fahne oder ein Stuck Eisen, das in Bambus versteckt ist, ist der Sitz ihrer Ahnen (64); 
sie haben Biiffelhorn-masken wie die Gond (71 ff; 61). Die Schmiede essen und wohnen mit den 
Koi, aber haben keine Heiratsgemeinschaft mit ihnen (Cain 220). Diese Schmiede meint wohl 
Ritter (VI, 342), wenn er von den Bergbaubetrieben am Westhang der Nallamallai bei Cuddapah 
spricht. 

Es gab also eine Linie, wie sich die Eisenkultur von Chota-Nagpur und Manbhum ausbrei- 
tete: die Koyi im Siiden schliessen an Orissa an, zwischen Orissa und den Bhumij von Manbhum 
aber bilden die Bhuiya von Bonai und Gangpur (Dalton JASB 34, 5 f.) das Bindeglied. Auch sie 
stellten das Heer der dortigen Konige (3) und hatten das Recht, die Hindukonige von Bonai zu 
installieren (2f). Als Erstsiedler sind sie auch die Priester, und zwar sind sie ganz hinduisiert 
und versehen die Hindutempel. Auch die Mariya (Gond) in Bastar gewinnen Eisen ganz nach 
Art der Asur (Huxon, Census 1931, I, iii S. 2); fiir Jeypore werden eisenschmelzende Kamar 
erwahnt (ib. 5). 

Im Westen sind von Beckh (231) Eisenminen mit 5-10 Fuss hohen Schachten bei Ranavao 
(Kathiawar, dicht bei Porbandar an der SW-Ecke) genannt. Hire Arbeitsweise soil an Kordofan 
erinnern. 

In den Westghats soil nach Beckh der Ofen 2 Fuss hoch sein und jedesmal5-6 Pfund Eisen 
liefern: das entspricht dem Asur-betrieb. Im Dekkhan aber sollen die Ofen 4 F. hoch sein und 
Luppen von 30 Pfund hergeben: das entspricht der Luppe des Porus. Er betont, dass im Dekkhan 
keine Arbeitsteilung zwischen Kohler, Schmelzer und Schmied herrsche und die Leute wandern. 
Aber er beschreibt die ethnologischen Dinge nicht naher (233). Beckh erwahnt noch eine 2. Art 
von Ofen: in einem Damm werden 2-3 zylindrische Ofen von 15-18 Zoll Durchmesser und 2^ , 
Fuss Tiefe eingelassen; die Schlacke fliesst nach unten ab; die Luppe wird nach oben heraus- 
geholt. Und als 3. Art: dicht an einem nattirlichen Abhang macht man Locher von 8-10 F. Tiefe, 
18 Zoll Durchmesser, quadratischem Grundriss, unten ein Tonsieb zum Abfliessen der Asche. 
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Solche Ofen liefern Luppen von 150-200 Pfund! Aber Beckh gibt nicht an, wo diese Ofen in 
Betrieb sind. Er schildert (252 f. nach Ritter V. 161) ahnliche von den Schan in Hinterindien. 
Diese sind also noch grosser als die, die Day (238) als fur Salem-Malabar chrarakteristisch schil- 
dert; 6-8 F. hoch, 18 inch lichte Weite, liefern 80-1 12 lbs. Eisen; verarbeitet wird ,,das schwarze 
magnetische Oxyd, das in den Lateritformationen so haufig ist”. Die zugehorigen Blasebalge aus 
4-6 Ziegenfellen werden mit der Hand bedient (also wohl Schlauchblasebalge). 

Das Verfahren in Mysore bei Magadi Oder Magheri, westlich von Bangalore (Beckh 240) soil 
aber dem im Orissa ahnlich sein. Jyer 1 406 nennt noch mehr Orte Mysores und beschreibt die 
Kaste der Salahuya Vakkalu (Iyer IV, 536 ff.), die bis vor kurzem Eisen gewannen und damit viel 
verdienten (553) ; sie kamen von Norden (554). Sie sind heute Verehrer der Laksmi (555), und ihre 
urspriinglichen Stammessitten scheinen ganz verloren zu sein. Sie sind noch in zwei endogame 
Gruppen geteilt (538), von denen die hohergestellte sich der Mond-, die niedrigere sich der Son- 
nen-dynastie zurechnet (547). Fine genaue Beschreibung ihrer Eisenarbeit ist nicht gegeben. 

Ritter lenkte die Aufmerksamkeit auf die Kota, ein Schmiedevolk in den Nilgiri (V, 1020 ff.). 
Sie leben als Handwerkerkaste bei Toda, Badaga, Irula und Kurumbar (Thurston IV, 8), Oder 
in 7 eigenen Dorfern (ib. 4) als Rest des Stammes. Sie treiben viele Gewerbe ; sie tbpfern, zimmern, 
gerben, waschen, machen Stricke, sind Musikanten, Gold-, Silber und Eisenschmiede (7) und ha- 
ben friiher ihr Eisen selber gewonnen. Heute verwenden sie gekauftes (Jagor 62). Auch die Asur 
waren friiher Topfer, Ziegelmacher, Bauleute, Teichbauer — und wer weiss was sonst noch! Die 
Kota sind aber keine Weber — wie die Asur heute wenigstens auch nicht. Die Kota hatten friiher 
einen ,,Wanderackerbau” ahnlich den Asur (Thurston 9), und die Jagd war ihnen wichtig: bei 
ihreni grossten jahrlichen Fest ist der 12. und letzte Tag dadurch ausgezeichnet, dass die Priester 
und Dorfaltesten friihmorgens von 1-3 Uhr mit Pfeil und Bogen auf die Jagd gehen, wahrend 
die anderen die Hauser nicht verlassen diirfen. Wenn sie zuriickkehren, wird ein Stiick Eisen 
rotgliihend gemacht und geschiniedet (ib. 16) — Wahrend des ganzen Festes brennt ein Feuer 
(17), und ein heiliges Feuer muss einer der Priester immer unterhalten (10), und zwar in einem 
zerbrochenen Topf. Zwischen seine zerbrochenen Topfe stellt man den Totenschadel des Ver- 
storbenen in eine Fels- Oder Mauerspalte: so ist jagd, Schmiedefeuer, Schadelkult hier in einem 
lebendigen Zusammenhang. Der Tote wird auf eine Bahre gelegt, beini zweiten Totenfest wird 
ein Schadel auf eine Bahre gelegt und eine Kuh geopfert, der man ein Stiick Schadel zwischen 
die Horner gelegt hat. Man beachte, dass bei den Koi die Kuh als Totenfiihrerin auftritt. Dann 
wird die Bahre verbrannt. Die Asche des Toten kommt unter einen Steinhaufen. Den Got- 
tern werden Steinsaulen aufgerichtet, und die Steinpfosten der Hauser und Tempel werden mit 
Skulpturen geschmiickt: also auch das megalithische Element ist bei den Kota. Aber ein greif- 
barer Zusammenhang mit der Chota-Nagpur-Kultur ist nicht da. Siva und Parvati sind die 
Gotter der Kota: der erste Sohn erhalt den Namen Sivas, und die Tochter Parvatis (23). Beim 
Verbrennen des Toten wird die Leiche auf einem Zeremonienwagen ahnlich dem typisch siidin- 
dischen Gotterwagen aus dem Dorf gefahren, freilich halbwegs niedergesetzt, und dann auf den 
Verbrennungsplatz getragen. Ein Biiffel wird geopfert: sein Kopf neben dem Toten. Das und 
vieles andere ist Toda-sitte. Immerhin: soziologisch ist das Leben dem der Asur ahnlich; leider 
schmelzen sie kein Eisen mehr. Ihre Blasebalge sind aus Ziegenfell, je zwei Stiick, die abwechselnd 
mit der rechten und linken Hand betrieben werden (jagor 55), also Schlauchblasebalge; eine 
Abb. gibt Breeks pi. LXXVH; ihr Hammer und eine Zange (ib.) sind anders als bei den Asur. 
Sie hatten aber schon zu jagors Zeit (er war 1875 in den Nilgiri) einen englischen Ambos (Breeks 
pi. XVI). Er bildet (S. 60) eine Sichel und Axt ganz nach Art der der Asur ab, und ebenso die 
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Tattowierungsmuster, die ihre Frauen an beiden Armen tragen (Fig. 83). Hire Tamtam und 
Trommeln sind eiserne Reifen mit Fell bespannt (ib. S. 59); ihre Klarinette kennen die Asur 
nicht. 

/) Die halb-Hindu-Kasten in Chota-Nagpur 
a) Handwerkerkasten 

Zu den Halbhindu gehoren in Chota-Nagpur zunachst die Kasten der Dorfhandwerker: 
Schmied, Hirt, Topfer, Korbflechter, Musiker, Lederarbeiter, Weber, Priester. Sie kommen in 
Asur-dorfern alle nicht vor — ich sah nur einen Korbflechter (Turi) in Sakuapani. Aber sie gehoren 
zu der ethnologischen Umgebung der Asur, sind wichtig als eine Schicht, die aus der Chota- 
Nagpur-kultur nicht mehr wegzudenken ist, und sind interessant fiir die Frage, wie und wieweit 
der Hinduismus in dieses Gebiet der Primitiven eindringen konnte. 

Was zunachst die Schmiede in Chota-Nagpur angeht (Lohar), so werden sie allgemein als 
‘aboriginals’ angesehen; Crooke spezialisiert dies dahin, dass sie ethnisch von den Agaria her- 
kommen (III, 372). Er beruft sich dabei auf Risley (II, 22), wo dies aber nicht klar behauptet 
ist. Risley schildert die Lohar in Chota-Nagpur — und nur dort, nicht in Bengal — als Eisen- 
gewinner, als sozial sehr niedrig gestellt. Sie sind in ihrer Verehrung Baranda-Thakurs und Mo- 
hangiris (Marang burn der Munda?) kolarisch, als Verehrer Ram Thakurs hinduisiert; er hebt 
hervor, dass sie in Lohardaga aboriginal pahan und Zauberer verwenden, sonst Brahmanen. In 
Crookes Gebiet (III, 372 ff.) sind die wandernden Schmiede in Meerut hervorzuheben; von 
Eisengewinnung spricht er nicht. Er betont, dass in den Himalayabergen viele Dorn in die Kaste 
eingegangen sind, die heute noch polyandrisch nach Sitte dieser Bergvolker leben. Russell (IV, 
123) sieht sie ebenfalls als Agaria an, die er fiir einen Zweig der Gond halt, und in seinem Gebiet 
verehren sie in der Tat Dulhadeo, und zwar in der Form eines in den Boden der Hiitte gesteck- 
ten eisernen Messers (125). Die Asur haben keine Gestalt eines Eisengottes, wie die eigentliche 
Chota-Nagpur-Kultur iiberhaupt keine Gdtterfiguren zu haben pflegt. 

Russell schildert welter, wie sie bei der Bestattungszeremonie die Seele desToten ins Haus 
zuriickrufen und im Mehl, dass sie im Sterbezimmer ausstreuen, seine Fussspur zu sehen und zu 
deuten versuchen. Er behandelt ferner die Kamar (1 1 1 323 ff.) als einen dravidischen Stamm in 
Raipur: das ist ebenfalls eine Hindi-bezeichnung fiir Schmied. Als Kastennamen bezeichnet er in 
Bengal aber Schmiede, die ausser Eisen auch andere Metaile wie Kupfer usw. bearbeiten (Risley 
I, 388 ff.). Crooke behandelt keine solche Kaste. In Raipur erinnern sie sich nicht mehr an friihere 
Eisenarbeit (323), aber sie verehren besonders Eisen als Form der Durga und verehren an ihren 
Hauptfesten alle ihre Eisengerate. Wenn sie aus dem Stamm Ausgestossene wieder aufnehmen, 
muss ein soldier ein Stiick Eisen in den Mund nehmen und die Stammesaltesten um Verzeihung 
bitten (328). Sie sind gutejager mit Pfeil und Bogen(330); batten friiher Brandwirtschaft und 
sind heute Korbmacher (329). Sie sind unglauhlich primitiv: vor 50 Jahren waren sie noch Hoh- 
lenbewohner, die von Wurzeln, Fischen, Ziegen und Hiihnern lebten (329), und sie haben noch 
den matriarchalischen Zug erhalten, dass der miitterliche Onkel fiir die Kinder seiner Schwester 
sorgt und seine Kinder mdglichst mit ihnen verheiratet (325): Gondeinfluss? Sie verehren ihrer 
Gond-umgebung entsprechend Dulhadeo und Devi (326), haben exogame septs mit Gond-namen 
(324). Nimmt man diese Angaben zusammen, so ergibt sich, dass diese Schmiedekaste durchaus 
uneinheitlich ist, dass zu ihr in der Tat liberall „aboriginals” gehoren, die das Eisengewerbe 
aufgegriffen haben. Schmiede sind teilweise gewandert und haben dadurch ihre Kunst weiterver- 
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breitet; aber grossenteils ist diese Eisenkultur auch ohne ethnische Wanderung weiterverbreitet 
worden. Diejenigen aboriginals, die das neue Gewerbe aufgriffen, traten damit aus ihrem Stamm 
aus und schlossen sich der Kaste an, ubernahmen damit einige hinduistische Riten, verwendeten 
jetzt teilweise Brahmanen, aber blieben doch dem Elementargeisterglauben ihrer Gegend und 
ihrer Vorfahren treu. Die Astir aber blieben ein in sich geschlossener Stamm von Eisenschmel- 
zern. Die Schmiede, die als einzelne Familien in einem Dorf von Bauern anderen Stammes leben, 
Oder die ins Dorf ihres eigenen Stammes dieses neue Gewerbe einfiihrten, verloren ihre Stammes- 
zugehorigkeit ihrer neuen sozialen Lage entsprechend. Das neue Gewerbe trennte sie von den 
Geistern des Bodens. 

Ahnlich ist es bei den anderen Kasten. Ich sab in Kerakair eine Hirtenfamilie (Goala) in 
einem eigenen Tola wohnen, also vollig getrennt von den kolarischen Bauern des Dorfes. Sie ge- 
hbren einer Kaste an, die sich als Teil der grossen nordindischen Hirtenkaste (Ahir) empfindet, 
die sich vom Hirtengott Krsna herleitet und die angeblich erst kurz vor Beginn unserer Zeit- 
rechnung aus NW nach Indien eingewandert ist, als Hirtenstamm zusammen mit Bauernstam- 
men, die heute die wesentlichen nordindischen Bauernkasten darstellen. Das mag fiir einenTeil 
der Hirten und Bauern zutreffen, sicher nicht fiir die Hirten des Gottes Krsna, der in Indien 
alter sein muss, und sicher nicht fiir die Hirten in Chota-Nagpur. Diese sind von zweierlei Art; 
was ich sah, war ein Hirt, der aus Palamau mit eigenem Vieh gekommen war; er wird zu denen 
gehbren, die nach Risley ( I, 285) aus Behar in die grossen Djangel von Sirguja, Lohardaga, Hazari- 
bagh nur in Trockenzeiten nomadisierend hereinkommen. Dieser ist hier sesshaft geworden. 
Diese Art hat ihre eigenen Gottheiten: Bisahari, Ganpat, Gosavan (Risley 289; vgl. Russell II, 
31, Crooke 1, 63), Schiitzer des Viehs, die mit den vedischen Brahmanen nichts zu tun haben, 
wohl aber im grossen Pantheon des Hinduismus anerkannt werden; zu ihnen mag auch Birnath 
gehbren. Risley nennt sie als Halb- und Nicht-arier (282). Daneben gibt es die Dorfhirtenfami- 
lien, die auch im Oraon-dorf Ahir genannt werden, wie bei uns etwa die ,,Schweizer”. Sie sind 
ethnisch iiberall verschieden (Russell 11, 23 f. Crooke 51). Die Kaste bezeichnet hier nur den Be- 
ruf. Sie haben in Chota-Nagpur noch totemistische septs (Risley 288), aber verwenden Brah- 
manen (ib.), wenn auch teilweise nur fiir die Festsetzung des Hochzeitstages (Russell 26). Aus 
Chattisgarh berichtet Russell (28) iiberihren Ahnenkult: drei Tage nach dem Tode eines Mannes 
gehen Frauen mit einer Lainpe zum Fluss, fangen einen Fisch, tun ihn in einen Topf mit Wasser, 
bringen ihn ins Haus. Der Sohn des Verstorbenen wascht einen Stein mit dem Wasser dieses 
Topfes, stellt ihn auf den Boden, opfert einen Hahn vor ihm und hebt den Stein als Familien- 
gott auf; das passt gut in die Chota-Nagpur-kultur, ist fern von jedem Hinduismus. In Deogarh 
gab es eine Gaoli-dynastie, die von Gond gestiirzt wurde (Russell III, 507). Und in Berar ist 
ein Fort; Gaoligarh, in Khandesh; Gaoligarh, in CP; Asirgarh ein Rest ihrer alten Herrlichkeit 
(Imp. Gaz. VII, 366). In Berar gab es eine Ahir-dynastie vor den Chalukyas. Man denke an die 
Dom-dynastie in Jashpur. 

Die Tbpfer (Kumhar) sind als Dorfhandwerker noch an manchen Sitten zu erkennen, wenn 
z. B. im Dorf jede Braut zur Frau des Tbpfers gefiihrt wird, ihr ein Kleid schenkt, und dafilr 7 
Tbpfe mit Wasser erhalt; das sind die 7 Weltozeane (Russell IV, 6), vielleicht aus der hin- 
duistischen Kosmographie, vielleicht aber batten die Oraon ihre Vorstellung von den 7 Teilen der 
Welt auch als eigenes uraltes Erbgut (vgl. Dehon 126). Oder; bei der Ernte bringt der Tbpfer dem 
Bauern neueTbpfe aufs Feld und erhalt als Gegengeschenk ein Quantum Korn (Russell ib.). Die 
Tbpfer haben im Gondgebiet den Nebenberuf des Schweineziichters, von denen die Gond die 
fur ihre Opfer benbtigten Schweine kaufen (ib. 8). Die Kumhar ziichten, liefern, schlachten und 
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essen die Schweine dieser Gond-opfer, wie es die Dosadh fiir die Goala in Bihar tun. In Mirza- 
pur ist nur ihre verachtetste Untergruppe Zuchter von Schweinen (Crooke III, 336). Die Topfer 
in CP und der Gangesebene verwenden aber Brahmanen (Russell 5; Crooke 338), ebenso in 
Chota-Nagpur (Risley 1, 524) bei der Ahnenfeier. In Chota-Nagpur verehren sie ferner verschie- 
dene Geister der Berge (Risley 523) ; sie haben bier meist noch keine Kinderheirat, wie die Topfer 
Bengalens sie bereits haben (521); freilich brauchen die Topfer in Chota-Nagpur deshalb noch 
nicht aboriginals zu sein, sie kbnnen eingewandert und der Primitiv-Kultur angepasst sein 
(523); den Namen ihrer Untergruppen nach stammen (oder beanspruchen sie zu stammen . . .) 
aus Magadha, Kanauj usw. (520). 

Die Asur haben keine Topfer in ihren Dorfern. In Jairagi sah ich ein ganzes Dorfviertel von 
Tbpfern, und in Kutlu sah ich den alten Topfer Ahlad, der die Pferdchen fiir den Blrnath-kult des 
Goala in Jairagi ausfiihrt. Dass von dieser Kaste ein hinduisierender Einfluss auf die Primi- 
tiven, speziell auf die Astir ausgegangen sein soil, ist hbchst unwahrscheinlich. 

Die Korbflechter (Turi) sind nach Risley (II, 333) und Russell (IV, 588) eine Kaste nicht- 
aryischer Abstanimung, ein Zweig der Munda. Eine ihrer Unterkasten, und zwar in Lohardaga, 
tragt den Namen Dom. Sie verfertigen die Worfel aus dem oberen Teil von Saccharum procerum, 
Korbe aus gespaltenem Bambus usw. (Risley). Sie gelten angeblich oft als 5. Unterkaste der 
Birhor, sprechen unter sich Mundari, haben totemistische Clans (kerketa, kacchua, tirki, topo 
usw.), verwenden die landesiiblichen Priester (baiga, pahan) bei der Hochzeit, verehren Baranda 
-sind aber teilweise hinduisiert und der Sekte der Sri Narayani beigetreten (Risley 334). In CP 
sind sie zahlreich; sie verehren Singbonga und Barpahari, die Gbtter der Munda (589); das Braut- 
paar macht sich gegenseitig (!) sindtir auf die Stirn, unter einem Tuch verborgen, sie umwandeln 
siebenmal den heiligen Pfosten nach Uriya-Gond-sitte (590), sie bestatten mit den Ftissen nach 
Siiden, haben ihr Ahnenopfer im Phagtin, nicht im September wie die anderen Hindukasten (591), 
sie leben nicht in demselben Dorfviertel wie die Bauern, haben ihre besonderen Brunnen (592). 
Sie tattowieren ihre Frauen (593) — das typische Bild eines zersplitterten, sozial ganz herunter- 
gedriickten Stammes, der nun in seiner Not einige hinduistische Ziige anzunehmen versucht. 
Er ist von der Jager- und Sammlerwirtschaft nicht zum Bauerntum gelangt, hat sich nur von 
der Bearbeitung des Bambus nach echter Djangel-bewohner-art eine Spezialarbeit, ein Kasten- 
tum herausgebildet, so wie die Birhor Stricke drehen, die Korwa Holzarbeiten machen, freilich, 
ohne sich zu zersplittern. 

In den Oraon-dbrfern darf bei Hochzeiten (auch unter Christen!) der Musiker, der Ghanisi, 
nicht fehlen. Sie gelten in den CP teilweise als Unberiihrbare (Shoobert 387 f.); Crooke rechnet 
sie zu den dravidischen Stammen (1, 9); sie wollen in sein Gebiet aus Kuria Oder Nagpur einge- 
wandert sein. Sie haben noch totemistische Clans: Schildkrote, Tiger, tirki usw.; andere deuten 
ihr Abstammung an: Oraon, Rajput, Bhat, Loharbans, Rajbandh (Risley 11,46; Russell 111,28). 
Risley erzahlt, dass ihre Madchen sich oft beim ausgelassenen Karma-tanz ihre Manner suchen 
und dass der Mann seine Frau vor der Hochzeit versucht, dass sie ihre Toten oft nur einfach ins 
Djangel werfen, nachdem sie ihnen das Gesicht versengt haben — sehr rohe Ziige. Ihrer Religion 
nach sind sie Hindu, verwenden aber auch baiga. Dalton hielt sie fiir einen Stamm, der von den 
Arya bedrangt in die Kol-Djangel floh (Risley 278). Russell erklart sie (HI, 27) fiir eine dravi- 
dische Kaste; in seinem Gebiet verehren sie Gond-gbtter (29) und verwenden Brahmanen nur 
fiir die astrologische Festsetzung des Hochzeitstages (31). In Orissa und CP haben sie den Neben- 
beruf des Pferde(Ponny)-ziichters und verehren einen besonderen Pferde-schutzgott, der im 
Stall im Pflock wohnt, an dem die Pferde festgemacht werden (30); aber dieser Nebenberuf hebt 
Ruben, Eisenschmiede und Damonen in Indien 18 



138 


KULTURGESCHICHTLICHE ZUSAMMENHANGE 


ihre soziale Stellung nicht. Ihre Frauen sind teilweise Hebammen wie die Frauen der Leder- 
arbeiter (Risley I, 277). Risley fiihrt Fischerei und Landwirtschaft als ihre Nebenberufe an (277). 
Sie bemiihen sich um hinduistische Sitten in Bezug auf Kinderheirat (278), aber sie essen Kuh 
und Schwein (ib.). Wieweit es sich bei ihnen um einen alten Stamm handelt, dessen Musik die 
des Hinduismus beeinflusst hat, oder wieweit sie Hindumusik in die Chota-Nagpur-dbrfer ge- 
tragen haben, wage ich nicht zu beurteilen. Die Asur-musik ist jedenfalls ganz anders als die der 
Gharnsi! Aber die Trommeln haben die Asur von ihnen iibernommen. 

Lederarbeiter brauchen die Asur nicht. Wer gegebenenfalls Tier-kadaver aus den Asur- 
dbrfern entfernt, weiss ich nicht. Dies ist einer der Berufe der Chamar unter den Hindu, und ge- 
rade seinetwegen haben sie eine Art verbeamteter Dorf-handwerker-stellung. Als Gegenleis- 
tung fallt ihnen dann das Fell zu, das sie weiter verarbeiten. Schuhe sah ich nur einmal bei den 
Asur: an den Fiissen eines Alten in Sakuapani, ganz moderner Einfluss. In Barwe ist der Schuh- 
gebrauch grosser unter christlichem Einfluss. Die Asur brauchen auch keine Chamar als Kastrie- 
rer der Buckelrinder wie in CP (Russell II, 419), und ihre Frauen nicht als Hebammen (Risley I, 
181): sie sind noch nicht soweit verfeinert, dass sie das „unreine” Geschaft des Abschneidens der 
Nabelschnur der ,,unreinen” Kaste iiberliessen. Man hat aus dem Aussehen dieser Kaste ge- 
schlossen, dass sie reine Arier sind (Russell II, 402 ff.), wozu passt, dass sie in Bihar orthodoxer 
sein sollen als im ostlicheren Bengal (Risley 179). Dann h^ten sie sich ihrer Umgebung so weit 
angepasst, dass sie etwa der Kali Schweineopfer darbringen (Risley 179), keine Brahmanen bei 
der Hochzeit verwenden, kein mandva errichten, Witwenheirat erlauben (177), die Frauen 
tattowieren (181), in Bilaspur einen Scheinkampf bei der Hochzeit auffiihren (Russell II, 410) 
Oder in Chattisgarh einen Olfleck auf die Leiche machen, um dann am kommenden Neugeborenen 
der Familie nach entsprechenden Muttermalen zu suchen als Zeichen, ob der Verstorbene im 
Nachkommen wieder in diesem Leben erschienen ist (412). 

Die Weber in Bihar sind weniger orthodox als die in Bengal; sie verwenden oft keine Brah- 
manen; statt dessen verwendet der Opfernde den Sohn seiner Schwester, ein vielleicht alter 
Rest von Mutterrecht, also sind viele von ihnen keine Arya (Risley II, 300). Ober die Weber 
in Chota-Nagpur finde ich nichts besonderes. Aber kaum beginnen die Oraon seit ein paar Jahren 
in Barwe mit der Vorliebe fur reichlichere Kleidung, als sie friiher batten, da dringt auch schon 
die japanische Fabrikware ein. Sie ist feiner als das grobe handgewebte Zeug und billiger — 
wenn auch nicht entfernt so haltbar. Von Gandhis Bewegung verspiirte ich hier nichts. Russell 
verzeichnet nur einige Weber in Raipur (1, 413 f.), also scheint auch in CP diese kurze Periode 
einfliessenden Hinduismus’ iibersprungen zu werden. 

b) Bauernkasten 

Wer die Kol, Kherwar, Chero eigentlich sind, und wie ihre altere Geschichte verlief, ist noch 
vollig dunkel. Heute sind sie Bauern in Chota-Nagpur und CP. Alte Reste gibt es noch in Mirza- 
pur und Benares (Risley 1, 199). Einst waren sie Herren in der Gangesebene, und zwar: Gorakhpur 
und Shahabad sind heute noch voll von Ruinen und Erinnerungen an diese Vdlker, zu denen 
vielleicht auch die Sahara gehdren, die heute wesentlich weiter siidlich sitzen; vielleicht auch die 
Santal (Russell HI, 428). Crooke behauptet, dass sie noch zur Zeit Akbars in Shahabad sassen 
und von da aus um 1600 Palamau eroberten und fiir 200 Jahre beherrschten (11, 215). Im Imp. 
Gaz. s.v. Palamau wird diese Eroberung auf 1603 datiert; von dort beherrschten sie auch Gaya 
und Hazaribagh (ib.). Buchanan Hamilton (zit. v. Crooke) lasst gar die Sonnendynastie von 
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Ayodhya mit ihrem gottlichen Helden Rama und die Monddynastie von Magadha von den Chero 
iiberrannt werden. Auch Risley (nach Dalton) meint, dass sie einst Herren von Mithila und 
Magadha gewesen sind, aber schon im 5.-6. Jhdt. von Shahabad durch die von NW eindringen- 
den Gurkha vertrieben wurden (1, 200) und Palamau eroberten, wo sie bis auf die Englander an 
der Macht blieben (ib.). Als die Chero nach Palamau kamen — und zwar iiber Rohtasfort — 
stiessen sie dort auf Gond, Korwa, Kherwar usw; sie verbriiderten sich mit den Kherwar und 
besiegten die anderen Stamme in den an Sirguja anstossenden Bergziigen (Risley 1, 200). Von den 
Kherwar stammen die heutigen Konige von Ramgarh und Jashpur; sie sind stark mit aryischem 
Rajputenblut vermischt (Crooke 238; Risley 473 nach Dalton); auch die Chero in Palamau 
beanspruchen Rajputenrang (Risley I, 201). 

Ich sah in Jairagi einen Kherwar und einen Chero; sie behaupteten, desselben Blutes zu 
sein und rechneten sich zu den Halbhindu (wie Topfer und Schmiede), hatten mit ihnen denselben 
Tempel der Devi mit einem Bhuimharbaiga aus Aonratoli, Meile weiter ostlich: unter dem 
Platz, wo der Tempel steht, wohnt die Devi mai in der Erde. Sie ist die rani aller deota’s. Im 
Tempel war kein Bild, nur ein Stein, und einige Ollampen lagen herum. Direkt daneben stehen 
die Birnath-Pfosten der Goala, die aber mit der Devi nichts zu tun haben; sie stehen hier, weil 
der Ort eben heilig ist! Diese Halbhindu haben aber den festen Glauben, dass die Gdtter imTal, 
nicht auf den Bergen wohnen, wie es die Asur usw. glauben. Sie behaupteten weiter, keine Totem- 
gotra zu haben! aber Risley fiihrt fiir die Kherwar solche an mit typischen Mundanamen; aint, 
bag, hathi, kerketa, nag, tirki etc. (474), und ebenso fiir die Chero in Chota-Nagpur (App. 1, 35). 
Diese sollen den Kharia ahnlich sein, und zu arm, urn hinduistisch zu sein. In Palamau aber sollen 
sie brahmanische gotras haben (1, 199). Russell belegt totemistische Clans der Kherwar in seinem 
Gebiet (HI, 432). Sie verwenden Brahmanen und baiga (Crooke II, 219; Risley H, 202; I, 475), 
und zwar verwenden die Kherwar in Sirguja dazu Korwa (Risley 475) sonst Sakadvipi-Brahma- 
nen. Sie haben Hindu- und Munda-gotter und -feste (Risley I, 202; 475; Crooke 111, 252). 
So ist es vielleicht berechtigt, wenn Risley ( I, 472) die Kherwar einen dravidischen Stamm nennt, 
wenn man statt dravidisch kolarisch setzt; wie denn Russell (HI, 427) vorsichtig von ihnen als 
einem , primitive tribe’ in Chota Nagpur, Bihar usw. spricht ,der von dem grossen Zweig der 
Chero-Santal auf Grund eines besonderen Berufes, des catechu — (Khair) — machens abge- 
zweigt ist (430). Katechu ist eine Droge, ein Saft, der aus der Acacia catechu ausgekocht wird 
(Cyclopadia s. v.). Als Rest eines Kannibalismus ist vielleicht zu rechnen, dass die Kinder der 
Kherwar in Bilaspur von ihren verstorbenen Eltern ein kleines Stiick vom Finger essen mit der 
Begriindung, dass die Mutter ja die Kinder 9 Monate lang getragen hat (Russell 111, 433): das 
erinnert an die ahnliche Sitte der Bhunjia, Korwa und Birhor. Die Chero und Kherwar tatto- 
wieren ihre Frauen, sonst tut Paramesvar es im Jenseits (Crooke 1 1, 221 ; 251). Das erinnert sehr 
an Chota-Nagpur-kultur. 

Diese Volker diirften Reste der einst kolarischen Schicht der Gangesebene sein. Sie kamen in 
die Berge auf demselben Weg wie die Oraon und manche andre, anscheinend als die letzten. Zu 
ihnen werden schliesslich noch die ,,KoI” gerechnet, denen in der Gangesebene noch Ruinen 
zugewiesen werden, und die heute in Chota-Nagpur usw. wohnen. Russell stellt sie direkt zu 
Munda und Ho (111, 500 ff.). Im Gebiet von Crooke sind sie aber ganz hinduisiert, nur etwa das 
Suchen nachFussspuren imTotenhaus ist Chota-Nagpur-kultur(1 1 1,310), und ihrGott Suraj Narain 
mag nur dem Name nach hinduistisch, im Grunde der alte Sonnengott der Kolariersein (311). 
Daneben verehren sie Dulhadeo (31 2), den Gondgott,die Schlange, denTigergeist etc. Ihre exogamen 
septs sollen in Mandla totemistisch sein (Russell 510); Reste davon auch bei Crooke (297). 
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g) Die Asur in der Schichtung Chota-Nagpurs 

Oberblickt man solche Schilderung der Asur-nachbarn, so sieht man, dass nirgends eine Kultur- 
schicht so rein erhalten ist, wie man es sich wiinschte. Man kdnnte sie auch anders anordnen; 
und die Stamme sind durchhaus nicht einheitlich, sondern ofter steht ein Teil eines Stammes dem 
Teil eines anderen Stammes naher als dem Rest seines eigenen Stammes. So bleibt nichts iibrig, 
als Einzelememente hervorzuheben und im Groben Zuordnungen zu versuchen oder anzudeuten. 
Man kann z. B. zweifeln, ob die Kultur der Birhor Oder die der Korwa das Primitivere in Chota- 
Nagpur ist. Kdrperlich sehen die Korwa eigentlich besser aus. Nach subjektivem Eindruck mbch- 
te ich urteilen, dass sie verwildert sind. Sie sind erst Raubergeworden, als hbhere Hackbaukultur 
den Raub eintr%lich machte, eintraglicher wenigstens als ihre eigene Erzeugung in ihren Riick- 
zugsgebieten, wo sie auf der Stufe eines Altpflanzertums (?) ohne Schweinezucht stehen blieben. 

Demgegenuber sind die Birhor durch ihren Affenfang und ihre Unkenntnis von Pfeil und 
Bogen als noch geradezu mesolithische Jager zu charakterisieren, und sie teilen diesen Zug mit 
den Baiga. In ihrer Kultur mochte ich diejenige vermuten, die vaterrechtlichen Totemismus und 
Sonnenkult zu allererst nach Chota-Nagpur gebracht hat. Sie hat sich mit den pygmaischen 
Jagern vermischt zu jener weddoiden Unterschicht, die man durch ganz Indien, besonders aber 
in Chota-Nagpur stark durchfiihlt. Sie ist auch bei den Asur vertreten, die sich dieser Djangel- 
schicht angepasst haben. Umgekehrt haben Birhor und Korwa das Eisenschmelzen iibernommen. 
Die Baiga aber sind als Erstsiedlerpriester erhalten geblieben (bis auf den gondiden Einschlag 
usw.). Als jungere Schichten kamen austroasiatische Wellen von Osten mit Hackbau und Schwei- 
nezucht, kam von NW der Pflugbau, von Siiden Gondtum, kamen Hirten und Bauernkrieger 
vom Gangestal und kamen die Asur mit dem Eisen. In den Talern gedieh eine ganz gute Land- 
wirtschaft; aber auf den Hohen hielt sich altes Jager- und Sammler-tum durch Jahrtausende. 
Hier oben erhielt sich damit auch der Totemismus und die Sonnenmythologie in alter Leben- 
digkeit. Die in die Taler eindringenden Pfianzer aber liessen die alten Priester mit eben 
jener Religion, wenn sie auch die jager selber aus den Talern verdrangten. So verloren die Munda, 
die Oraon und die Gond weitgehend ihr altes Mutterrecht. In dieser Weise lasst sich in knappen 
Linien der Ablauf der Entwicklung in Chota-Nagpur hinstellen. 

Der Bambusbogen der Astir ist jiinger als der der Wedda, ahnlich anderen Primitiven 
Indiens; er ist sehr alt. Ebenso gehort ihr Grabstock zu den primitivsten Geraten Indiens, 
wenn man davon absieht, dass sie heute gerne eine Pflugschar als Eisen verwenden. Ahnlich ist 
der Grabstock bei Korwa (Crooke 111, 339), Kahjar (Crooke, Russell s. v.), Santal (Census 1931 
VII, 1, 299), Kharia (Roy I, 108) usw. Dagegen ist der Kratzer der Asur fiir sie charakteristisch. 
Die Kharia haben ein entsprechendes einzinkiges Gerat, aber es ist anders konstruiert (Roy ib.); 
es ist ein Eisenzinken, der qiier durch einen Holzschaft hindurch getrieben worden ist. Solch 
einzinkiger Kratzer geht auf ein rein hdizernes Gerat zuriick, wie ich es im Indian Museum in 
Calcutta mit der Herkunftsbezeichnung ,, Madras” ausgestellt sah. Dort sind noch verschiedene 
ahnliche Gerate; ein krummer Ast mit Eisenspitze aus Coimbatore und eine Art eiserner Spitz- 
hacke der Malliah von Gumsar in Madras, oder ein unbezeichnetes Gerat dieser Art mit Tiillen- 
schaftung; alle werden, sagte mir ein Beamter des Museums, zumGrabenvon Djangel-wurzeln 
und zur Feldbestellung verwendet. Aber ein 3-5-zinkiges Gerat, wie es die Asur haben, sah ich 
dort nicht. 

Zu den Eigentumlichkeiten der Asur gehort ferner ihr Schwert, iin Bambus versteckt. Und ihr 
Doppelpfeil; fiir die Kharias zeichnet Roy (I, pi. VII) einen Doppelpfeil, dessen Form aber nicht 
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deutlich wird. Die Asur haben keine Kdcher, wie die Kharias sie haben (ib.), noch tragen sie die 
Pfeile im Haar wie die Korwa. Ihr Schiessen im Liegen scheint ebenfalls ihre Spezialitat zu sein. 
Sie haben weder Speere, noch machen sie selber die Kriegsaxt oder die Hacke ihrer Nachbarn ; sie 
haben auch nicht die vdllig abweichende Hacke aus Madras, die im Indian Museum zu sehen ist. 
Sie unterlassen das Tattowieren. Sie sind keine Bauern wie die Munda und Oraon, keine Hirten 
wie die Goala, keine Jager wie die Birhor und keine Kampfer wie die Korwa. Sie haben ihren 
Eisenberuf; und sie haben ihn mit einer Ausschliesslichkeit und zugleich Allgemeinheit, inso- 
fern jeder Mann im Stamme Eisen bearbeitet, dass sie sich damit deutlich von den Birhor, 
Korwa, Santal, die auch gelegentlich Eisen bearbeiten, unterscheiden. Sie sind der Eisenarbeit 
wegen zum Wandern gezwungen- und das bedeutete ihre Freiheit, die nur noch im Tanz nach- 
lebt. Sie haben aber keine Waffentarize, und ihr typisches Schwert ist nicht zu gemeinsamen 
Angriffen gedacht, wie die Korwa sie treiben, sondern als unerwartetes Verteidigungsmittel gegen 
rauberische Uberfalle wahrend der Wanderung des Einzelnen. Ihre ,, Felder” sind ebenso wie 
die der Berg-Kharia: sehen mehr nach Schonungen aus; es sind die Felder von typischen Wan- 
derern. Sie haben dementsprechend ihr Ackergerat ahnlich jenen Bergkharia. Die Birhor mit 
ihren paar Bohnen haben noch weniger Ackerbau, haben gar keine Felder. Und die Asur haben 
nicht die Affenfang-netze der Birhor ; sie sind iiberhaupt keine grossen Jager. Sie haben auch nicht 
die Gdtterfiguren und Tempel der Birhor, nicht die lingams der Oraon, nicht die Ahnenhiigel 
und Tanzplatze mit Ahnensteinen der Munda. In dieser Weise ist es durchaus moglich, die Asur 
von ihren Nachbarn zu unterscheiden — so ahnlich auch alle Chota-Nagpur-stamme auf den 
ersten Blick aussehen. 

Danach ware es ihnen ohne weiteres zuzutrauen, dass sie die Graber der grossen Stau- 
teiche, die Brenner der altertiimlichen Ziegei und der riesigen Topfe sind. Die Gesichtsurne passt 
durchaus zum Anfang der Eisenzeit, und die ihnen zugeschriebenen Megalithgraber widerspre- 
chen dem nicht, da alle Megalithgraber Indiens eisenzeitlich sind. Ob die Asur diese grossen 
handwerklichen Fahigkeiten fur sich Oder im Dienste eines Herrenvolkes geiibt haben, spielt 
zwar eine grosse Rolle, ist aber kulturgeschichtlich, d.h. fur die Unterscheidung der Kultur- 
schichten an sich nicht so wichtig. Die Astir waren und sind ein ganzer Stamm von Schmieden; 
das ist fiir indische Verhaltnisse ein absolutes Unikum. In den jataka’swerden DbrfervonZimmer- 
leuten erwahnt, und Hutton erwahnt Handwerkerdorfer der Naga’s (433 ff.) und mdchte sie 
ganz wesentlich fiir die Herausbildung des Kastensystems heranziehen: es handelt sich bei den 
Asur aber um einen ganzen Stamm mit nur einem Handwerk, und dafiir weiss ich in Indien 
sonst keine Parallele. 

Aber wir kennen solche Verhaltnisse aus Innerasien. Dort gab es solche Stamme, und sie 
bieten genau dieselben Schwierigkeiten; chinesischc Quellen berichten, dass es Tiirkvblker wa- 
ren, die sich diesem Beruf widmeten, die dazu gezwungen wurden von den Avaren; aber ander- 
seits erscheinen die Tiirkvblker stets als Hirten und Krieger, als Herrenvblker (Alfbldi 1). Nun 
kamen die Astir nach ihrer Wanderungssage vom Himalaya nach Chota-Nagpur. Ihre Herren 
waren nach Mundatradition die Tirki. Unter Tirki versteht (in anderem Zusammenhang) Dalton, 
was heute allgemein Tehri genannt wird, das heute mit Garhwal vereinigte Land im Himalaya; 
dort aber schmelzen noch Agari Eisen, und die Agaria in Chota-Nagpur werden von den Astir als 
eine ihrer Unterabteilungen aufgefasst. Also kann man die Wanderung der Astir ziemlich weit 
nach N W verfolgen. Und Roy (6,382) sagt, dass die Asur nach alter Munda-T radition ‘weiss’ waren. 
Soil man nun unter den Tirki tatsachlich Tiirken verstehen, wie es S.C. Roy mir in einer Unter- 
haltung einmal andeutete? Statt Tirki werden bei den Santal Turuk genannt, und auch im 
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ClannamenTirik der Dhangar ist noch die alte Stellung des i vor dem k erhalten (Crooke 264 f.). 
Dalton erwahnt einmal, dass es einen Khairwar-Konig ,of Turki’ in den Kaimur-hills gegeben 
babe (JASB 1832, 30). Der Name schwankt also; Turuk aber ist dasselbe wie Turuka, unter wel- 
chem Namen die Tiirken in der Sarnskrit-Literatur erscbeinen, und alle diese Formen kbnnen 
als Ableitungen von einem alten „Turk” aufgefasst werden. 

Kamen durch diese Kulturwelle die uralaltaiischen Elemente in die Munda-sprachen? Ha- 
ben diese Tiirken etwa auch Cbota-Nagpur die Ponny-zucht gebracht? Ich sah freilich meist 
Hindukaufleute auf ihnen reiten, das sind aber eben heute die wohlhabenden Herrenschichten 
in Cbota-Nagpur. Die Munda als Hackbauern haben diese Pferdezucht sicher nicht nach Cbota- 
Nagpur gebracht; sie kann dort freilich ganz jung sein: islamisch? Aber die Felsbilder an der 
Narbada sind doch auch da, wo sie Reiter niit primitiver Tracht darstellen, leicht ihre 2000 Jahre 
alt. In der Munda-Kosmogonie erscheint das Pferd als ein boses, den Menschen feindliches We- 
sen; haben sie das Pferd derTirki gleichzeitig mit den Asur-damonen so gedeutet? 

3) PRAHISTORISCHE MATERIALIEN UND IHRE SCHICHTEN IN CHOTA-NAGPUR 

a)Steinwerkzeuge, besonders Mikrolithen 

Es hat ein Palaolithikum in Centrallndien und Chota-Nagpurgegeben(Mitra 164), aberdessen 
Zusammenhang mit anderen Steingeraten oder mit den Asur ist nie behauptet worden. Es hat 
ebenfalls ein Neolithikum in unserer Gegend gegeben (Mitra 237 ff.); innerhalb dessen ist das Ge- 
biet des Schulterbeils von Heine-Geldern (II, 814 ff.; Ill, 561 ; Mitra 238 f.) als das der Einwan- 
derung austroasiatischer, das des Vierkantbeils von Heine-Geldern (HI, 594 ff.) als das der mit 
ihnen bereits in Hinterindien vermischten Austronesier, das des Walzenbeils als das der von NW 
nach Indien hereingekomrnen Dravida (Heine Geldern 11, 824) gedeutet worden. Menghin lasst 
dagegen die Walzenbeile von Indien nach NW ausstrahlen und sondert sie vollstandig von den 
Dravida. Neolithische Steinwerkzeuge (Pfeilspitzen, Beile, Kernstiicke und Messer) hat S.C. Roy 
unter der obersten Schicht von Asur-statten gefunden und in der Umgebung solcher Statten 
palaolithische Faustkeile als Oberflachenfunde gemeldet (Mitra 400): daraus kann man aber 
— wenn iiberhaupt etwas — dann nur schliessen, dass die Asur auf alteren Wohnstatten die 
ihren errichtet haben. 

Im Gebiet von Chota-Nagpur gibt es aber noch eine Schicht von Steinwerkzeugen, die ein 
ernstes Problem bedeuten: Mikrolithen. Menghin deutet sie als die mesolithische ,,Klingenkul- 
tur” Indiens(197f.), ganz in Obereinstimmung mit Mitra (186 ff.) und Solass (zit. Mitra: Journal 
193). Menghin unterscheidet sogar drei verschiedene Unterarten: 1) die von Central Indien bis 
zur Kistna gefundene rohere Art, 2) die feinste, von jubbulpur (Abb. Mitra VII, VI 1 1), die sich 
bis zur Siidspitze Indiens verfolgen lasst, und 3) eine besondere Gruppe urn Marahna Pahar; das 
sind Funde Carlleyles aus Hohlen und anderen Stellen (tumuli) des Vindhya, die er in den60er 
jahren des vorigen Jhdts. zusammen mit den zentral-indischen Felsmalereien gefunden hat. 
Diese Felsmalereien sind mit roter Farbe (Eisenoxyd, zerfallenem Hamatit-eisen) ausgefuhrt, und 
eben diesen Stoff hat Carlleyle in Klumpen, die deutliche Spuren von Abreibung zeigen, zusam- 
men mit den Mikrolithen gefunden. Auf Grund dieses Materials halt Menghin auch die Fels- 
bilder fur „aller Wahrscheinlichkeit nach” mesolithisch (Spat- und Obergangs-capsien.). Einige 
Stiicke der Sammlung Carlleyles hat Brown (134 ff.) mit Zeichnungen veroffentlicht, einige 
Smith (2) mit Photographien. Einige in diesen Gegenden neu gefundene Steine bildet Ghosh 
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ab. Smith druckt wortlich, Brown im Auszug eine kurze Abhandlung von Carlleyle selber ab, 
der leider gestorben ist, ehe er einen grossen Bericht iiber all seine Funde verdffentlichte. Einige 
Steinwerkzeuge aus diesen Hdhlen hat Rivett-Carnac (1 und 2) verdffentlicht (Smith bei Cock- 
burn 93), aber nur die grossen: celte, Ring- und Hammer-steine; die kleinen und ,,interessantes- 
ten” sollte Cockburn beschreiben, hat es aber nie getan! So haben wir keinen guten Bericht 
iiber die Funde und Fundumstande. Carlleyles iiberlieferter Bericht ist nicht recht zuverlassig. 
Er konnte die Bedeutung dieser Mikrolithen noch nicht ermessen und konnte sie auch noch nicht 
eigentlich erkennen. 

Bei Browns Zeichnungen sind die entscheidenden Retuschen iiberaus deutlich, aber noch 
Smith hat nicht erkannt, dass die Retuschen dariiber entscheiden, dass es wirklich Mikrolithen 
sind, wie wir sie aus Europa, Nord-Afrika und der Mongolei — ausser diesen indischen Stellen — 
kennen. So ist es zwar sicher, dass Carlleyle Mikrolithen gefunden hat, aber leider ist es aus 
den Berichten iiber die anderen Funde, auf die Menghin sich stiitzt, nicht so deutlich. An all 
diesen Stellen handelt es sich um kleine Messer und Kernstiicke — aber haben sie Retuschen? 
Die aus Jubbulpore — und dies soli der feinste Typ sein — von Blanford abgezeichneten Stiicke 
zeigen 1) keine Retuschen und sind 2) meist iiber ein inch gross — und das sollen echte Mikro- 
lithen nicht. Er berichtet freilich, dass einige Kernstiicke nur 3/4 inch gross sind; es handelt sich 
um eine Sammlung, die Rivett-Carnac ihm geliehen hatte. 

Ferner gibt die Beschreibung der Fundumstande Carlleyles leider Anlass zu allerhand Zwei- 
fel: er sagt, er fand die Mikrolithen in den Hohlen der Felsbilder, in den obersten Schichten des 
Erdbodens. Darunter lagen Brandstatten und archaischere Steinwerkzeuge. Die Hdhlenfunde 
hat angeblich (s.o. Smith) Rivett Carnac veroffentlicht. Sie sehen aber rein neolithisch aus; also 
miissten die Mikrolithen — hier! — mindestens jung-neolithisch sein! 

Carlleyle hat ferner nicht unterschieden zwischen den Mikrolithen der Hdhlen und der tumu- 
li, und die letzteren sind ein merkwiirdiges Kapitel. Carlleyle behauptet, in 6 tumuli keine Spur 
von Metall, wohl aber rohe Tdpfe, kleine Steingerate und zahlreiche Flinte (flakes) gefunden zu 
haben, von denen ,, einige” genau die charakteristischen Formen der in den Hdhlen gefundenen 
Stiicke hatten. Und ferner ist dieser Bericht iiber die tumuli, schon weil sie steinzeitlich sein sol- 
len, verdachtig. Sogar Mitra zitiert sie nicht, obgleich er diese Literatur kennt und gerne ein 
hohes Alter der Megalithen beweisen mdchte. Auch er datiert Megalithgraber nicht iiber das 
Neolithikum hinaus, will freilich auch in einem „neolithischen Kurumbar-steinring” ,,palaoli- 
thische Quarzite” in Chingleput kennen (185) — hdchst unklare Angaben. 

Von den in der Provinz Nagpur haufigen tumuli mit Steinkreisen hat Rivett-Carnac (3) 
ebenfalls einige gedffnet. Er fand sie eisenzeitlich und stellt sie durchaus zu den tumuli Siid- 
indiens. Zwar meldet Mitra, dass er vor (? bei?) einem alten Ho-Dolmen mesolithische Flinte 
sammelte (308) — aber auch Mitra hat das Problem der Mikrolithen nicht erkannt — und die 
,, alten” Dolmen nicht ausgegraben. Man meint heute, dass die Mikrolithen von primitiven Jager- 
splitterstammen stammen, die noch in neolithischen Zeiten ihre palaolithischen Miniaturwerk- 
zeuge als Jagdwaffen fiir Vogel, Fische und kleines Wild anfertigten. Es ist durchaus vorstellbar, 
dass solche Horden etwa auch nach Indien gelangten. Es gibt Mikrolithen in europaischen Me- 
galithgrabern (Wilcke 90, 33, 48). 

Man konnte einwenden: was kann der rote Farbstoff beweisen? Er braucht nicht genau mit 
den Mikrolithen zusammen in einer Schicht gelegen zu haben. In den 60er Jahren gruben diese 
dilettantischen Beamten nicht sehr zuverlassig. Oder er braucht nicht zu ihrer Zeit (in den 
Hohlen handelt es sich anscheinend wirklich um Mikrolithen) gerade fiir die Zeichnungen ver- 
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wendet worden zu sein. Schon im Palaolithikum hat man in Europa Leichen in Hdhlen mit ro- 
ter Farbe bestreut, und in Indien hat die rote Farbe bei den Primitiven und in den Hochkul- 
turen ihre rituelle Bedeutung bis heute. Man nimmt dafiir eigentlich Mennige, aber die wird 
haufig mit Eisenoxyd gefalscht (Cyclopaedia), und Eisenoxyd mit prachtvoll roter Farbe findet 
man iiberall in den Bergen Central Indiens. 

Menghin beruft sich ferner auf Foote’s Funde. Einige sehen in der Tat wie echte Mikrolithen 
aus, z.B. vom Bellary Dt. (3, pi. 9) und Baroda (pi. 10). Er (Foote 1) hat rotbraune Flinte vom 
Jubbulpore-typ bei Tutikorin und Achate etc. vom selben Typ im Karnul Dt. Siidindiens ge- 
funden, ahnliche (Foote 2,264) aber auch im Tinnevelly Dt. und (2,270) im Bellary Dt., und zwar 
dort ,,selten”, hatifiger celte, chisels etc., Steinperlen (rote Carnelien, griine Quarzite, Muscheln) 
— also ganz ahnlich den Funden der Asur-graber — und zum Malen benutzte Hamatit-klumpen. 
Nicht weit davon fand er Eisenschlacke und das Endstiick der Ton-diise eines Blasebalgs (Abb. 
3, pi. 38). Fiir Karnul verzeichnet er auch Eisengerate: danach scheint mir, dass man iiber diese 
Begleitfunde nicht stillschweigend hinweggehen kann: diese kleinen Flinte stammen aus der 
Eisenzeit. Es handelt sich hier teilweise also nicht um mittelsteinzeitliche Mikrolithen, sondern 
urn Fundstellen wie meine bei Mamerla. Auch Foote berichtet beim Bellary Dt. ausfiihrlich, 
dass es sich um Gneiss-riicken handelt wie in Mamerla; also nicht um Hdhlen Oder tumuli. 

Zu diesen Steinen mochte ich auch einige Steine Carlleyles (bei Smith), die von Mitra und 
die von Rivett Carnac (1 und 2) im Manda Dt. stellen (bei Menghin Typ 1): Flakes und Pfeil- 
spitzen, die man in Flussbetten und in Werkstatten gefunden hat: sie haben dort massenhaft 
gelegen, wie es fur diese kleinen Flinte charakteristisch ist. Zu solchen neolithischen kleinen Stein- 
geraten gehdren ferner die von Driver in Ranchi (wo da?) gefundenen, die Mason mit Abb. ver- 
dffentlicht hat ; aus einem Haufen Flinte und Ausschuss hat Mason einige Pfeilspitzen, Messerchen 
und Kernstiicke herausgesucht, die zwischen 17 und 34 mm. Lange schwanken, daneben auch 
seltene breite Pfeilspitzen. Dahin gehdren aber auch die, die Anderson (2) in Singhbhum eben- 
falls auf Flussterrassen, ebenfalls stellenweise massenhaft auftretend gefunden hat. Eswarviel 
Ausschuss dabei wie in Mamerla. Also essind Werkstatten fiir Feuerstein-, Achat-, und Chalcedon- 
Gerate und Kristall-schmuck (353 f.). Von den Stiicken, die Anderson abbildet, zeigen einige 
Retuschen — vor allem Nr. 20 — sind nur etwas zu gross, um als Mikrolithen gelten zu kdnnen. 
Seine Kernstiicke sind besonders denen Blanfords ahnlich, teilweise auch so klein. Ball verglich 
bereits beide Fundstellen und hielt die von Jubbulpore mit Recht fiir bessere Arbeiten, erklarte 
das freilich damit, dass dort das Steinmaterial besser ist. Er hat die Fundstelle selber eingesehen 
(1870, 268) und festgestellt, dass das Steinmaterial mindestens drei Meilen weit herangeholt wer- 
den musste. Foote meint, dass das Material fiir die Achate im Karnul Dt. ziemlich weit vom Bett 
der Kistna gebracht werden musste: fiir solche kleinen Gerate Hessen sich die schdnen Steine 
leicht transportieren. Und diese Steine gibt es eben vor allem in Central Indien; deswegen hat 
sich diese Messerchen-industrie hier lange erhalten. 

Sie mag mit den Mikrolithen begonnen haben — mir schien sie, als ich sie zuerst in Mamerla 
sah, einen ganz anderen Ursprung zu haben: ich hielt sie fiir eine Verkiimmerung der Messer 
von Mohenjo Daro. Und ich sehe, dass schon Blanford (233) fand, dass einige ahnliche Kern- 
stiicke wie die von Jubbulpore in Sindh gefunden wurden. 

In Mohenjo Daro hat man herrliche Kernstiicke und ganz prachtvolle Flintmesser gefunden 
(Marshall pi. CXXXI, 1-16 ohne Grbssenangaben) ahnlich den Obsidian-messern im Vorderen 
Orient (ib. I, 36), Marshall (und Mitra 218) meint, dass sie als letzte Reste der vergangenen 
Steinzeit kultischen Zwecken dienten. Aber dem widerspricht m. E., dass man sie massenhaft in 
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jedem Haus beinahe gefunden hat; die Diener haben sie offenbar stets neu machen miissen, 
well sie schnell im Gebrauch zerbrachen (II, 458). Man hat die Kernstiicke zum Polieren be- 
nutzt (ib.). Es ist ein Jammer, dass man iiber die altesten Schichten Mobenjo Daro’s nicht besser 
unterrichtet ist (ib.); im bronzezeitlichen Mohenjo Daro hat man ausser ihnen immerhin noch 
drei unvollendete Beile, Meissel, Keulenkopfe, Steinringe etc. gefunden. 

Die Steingerate lebten also in Mohenjo Daro neben der teuren Bronze weiter, und so lebten 
sie auch im iibrigen Indien noch lange. Nearchos verweist 326 v. Chr. auf einen Stamm, der kein 
Eisen, nur Steingerat kennt (Cockburn 2, 143), Marshall (1, 36) betont, dass er in Taxila und Bhita 
neolithische Steinbeile bis in die Guptazeit fand (vgl. Mitra24). Wenn ich mich nicht irre, traf 
Dalton die Juangvor50 jahren noch im Steinzeitalter; Russell freilich betont, dass in den CPjede 
Erinnerung an den Gebrauch von Steinwerkzeugen geschwunden ist (IV, 122). 

Da also von mesolithischen Zeiten an kleine Flintgerate indiesen mittel- und siid-indischen 
Berggebieten vorkamen, deren Fliisse das Steinmaterial leicht lieferten, ist die Datierung der 
Nicht-mikrolithen einfach unmdglich. Wir wissen schliesslich auch nicht genau, ob die Mikro- 
lithen-jagerhorden in Indien gleichzeitig mit Europa auftraten, oder ob sie etwa von dort, in 
wer weiss wie langer Zeit, erst nach Indien vvanderten. Auch die mongolische Fundstelle ist nicht 
datiert. Also brauchen auch die Tumuli Carlleyles nicht mesolithisch zu sein. 

Dass die Astir, die Eisenschmelzer, sich der Steinpfeile und Messer bedient haben sollten, 
ist an sich unwahrscheinlich. Aber der Gneissriicken bei Mamerla scbliesst an eine alte Asiir- 
siedlung an: haben die Astir sich hier auf einer alteren Siedlung niedergelassen, oder haben sie 
trotz ihres Eisens fiir gewisse Zwecke auch kleine Steinwerkzeuge benutzt? Solche primitiven 
Sammler und jager wie die Birhor, die mit den Munda nichts als die Sprache gemein haben 
(Heine Geldern 1 1, 822), mogen auch durch jahrtausende derartige Gerate verfertigt haben, bevor 
auch sie zum Eisen iibergingen. Es wird irgend einen Zusammenhang zwischen den Mikrolithen 
und den anderen kleinen Steinwerkzeugen geben, und ihr massenhaftes Auftreten ist ein Zeugnis, 
dass eben solche primitiven jagerhorden kleinwuchsiger Nomaden in ganz Indien durch jahr- 
tausende eine weite Verbreitung batten. Dieser archaologische Beleg passt durchaus zum anthro- 
pologischen und ethnologischen Material; eine weddoide Unterschicht ist eigentlich durch ganz 
Indien bis heute spiirbar. 


b) Kupfer und Bronze 

Ich habe kein neues Material an Kupfer- oder Bronze-geraten beizubringen, nur das alte, das 
bereits von Smith (3) zusammengestellt und von Mitra (248 f.) abgeschrieben wurde. Mitra hat 
ferner auf Mohenjo Daro hingewiesen (248), aber keine historische Darstellung dieser indischen 
Bronze-Kupfer-zeit versucht. 

So sparlich die Funde in diesen roten Metallen in Indien sind,so ist jetzt durch Marshall (1. 
35) doch wohl klar, dass zunachst ein bronze-kulturlicher Einfluss das Indusgebiet erreichte, 
irgendwoher aus NW hereinkam, im Indusgebiet aber zu einer Kupferkultur verarmte, weil es 
nun einmal kein Zinn gab. Schmelzdfen hat man bisher in Mohenjo Daro nicht gefunden (II, 
485), sodass das Material vielleicht als eingefiihrt angesehen werden muss. Diese Kunst blieb 
auch, was die Formen der Gerate und ihre Ausfuhrung anbelangt, recht armlich und roh. Es 
gab allerhand Typen von Beilen, Speer- und Pfeil-spitzen, Messer, Sichel, allerhand Schmuck, 
Armbander, Ringe, Amulette, ja sogar Statuetten aus Bronze — aber daneben auch aus Kupfer. 
Die Speerspitzen Agyptens sind besser, haben z.B. eine verstarkende Mittelrippe, die in .Mohenjo 

Ruben, Eisenschmiede und Damonen in Indien 19 



146 


KULTURGESCHICHTLICHE ZUSAMMENHANGE 


Daro und Harappa fehlt (1, 35); die Beile sind von zweierlei Formen, die auch in Europa vor- 
kamen : einfache, flache Formen, die noch an Steingerate erinnern (ib). 

Dieselben Beile finden sich weiter bstlich ; im Gangestal (Karte bei Smith) hat sich die Kupfer- 
kultur fortgepflanzt und weiter entwickelt. Die Formen der Beile werden mannigfacher, ohne 
sich grundsatzlich zu andern ; aber neu hinzutreten Schwerter und Harpunen mit recht entwickel- 
ten Formen. Im ferneren Osten tritt eine neue Beil-form hinzu: eine geschulterte Form (Abb. 
Mitra, Journal pi. IV), die Smith (236) wohl mit recht von dortigen Schulterbeilen der Stein- 
zeit ableitet, mag auch Mitra (285) seiner Lieblingsidee folgend auf Agypten verweisen. Diese 
Form beginnt in Bithur (Smith 53 mit Abb.; bei Cawnpur) und ist bis Midnapur (Bengal) belegt. 
S. C. Roy hat eine ganze Reihe solcher Stiicke in seiner Sammlung, und Pater Julius in Dumbar- 
path hatte eine aus Palamau bekommen. Gait hat eine mit einer Inschrift, einer Schenkungsur- 
kunde eines Konigs von Orissa aus dem Ende des XV. Jhdts. veroffentlicht. Hat dieses Kupferbeil 
solange noch in dieser Gegend gelebt? 1st es fiir diese Urkunde verfertigt worden? Oder hat 
man ein gefundenes Stuck fur so wertvoll und heilig gehalten, wie im allgemeinen gefundene 
Steinbeile verehrt werden, dass man es fiir die Urkunde verwendete, die in Indien sehr oft auf 
Kupferplatten geschrieben wurden? 

All dies ist Kupfer. Es gibt auch einen Fimdcrt bei Karachi. Die Hauptstelle aber ist Gun- 
geri in CP (Balaghat), wo rnerkwiirdige Platten in Form von Stierkopfen noch auf Zusammenhang 
mit der Indus-kultur hinweisen. 

Die wenigen Gerate aus Bronze, die in Indien mehr oder weniger sicher gefunden sind, sind 
ebenfalls von Smith und Mitra zusammengestellt. Es handelt sich nur urn 6 Stiicke. Sie sind 
entweder Reste der urspriinglich nach Indien gelangten Bronzekultur, oder indische Experi- 
mente, oder Importe und bedeuten vielleicht den Einbruch einer spateren Bronzewelle. Mitra 
(300) dachte iiberhaupt bei den ostlichen Kupferwaffen an Indogermanen, ohne der Frage naher 
zu treten. Jetzt hat Heine-Geldern (4) eben jene Kupferschwerter und Harpunenspitzen, einen 
vereinzelten Bronzedolch aus dem Panjab, einen der 6 Stiicke, ein bronzenes Doppelbeil und 
ein kupfernes Armchenbeil ungefahr derselben Gegend als zusammenhangend mit westlichen 
Funden und datierbar auf die Zeit zwischen 1200-1000 v. Chr. mit dem Zuge der nach Indien 
einwandernden vedischen Arya erkannt. Das passt zu unserer Vorstellung, dass im Veda Kupfer 
(resp. Bronze) erwahnt wird und kein Eisen(s. nachstes Kap.), und Heine-Geldern bringt es mit 
den iibrigen Vdlkerbewegungen der Bronzezeit in Zusammenhang. 

Wir haben also zwei kupferzeitliche Strome nach Indien hin (wenn sich nicht im Laufeder 
Zeit noch mehr aussondern lassen). Sind die Beile, die die Schulterbeilform bekommen, der 
iilteren oder der 2000 Jahre jiingeren zuzuweisen? Heine-Geldern (2,827) weist darauf hin, dass 
nicht die Schulterbeile aus Stein, wohl aber die nordindischen Kupfergerate das Gebiet nach 
Westen soweit ausfiillen, als es nach Ausweis der Sprachen von den Munda einst von Osten her 
besetzt wurde. Er deutet dies so, dass die steinzeitlichen Austroasiaten in Vorderindien auf die 
hohere Kupferkultur stiessen, unter deren Einfluss sie noch wahrend ihres Vordringens nach 
Westen gerieten. War diese Kupferkultur die Ausstrahlung der Induskultur oder der Arya? 
Heine-Geldern entscheidet sich nicht direkt fur die Arya, setzt aber die Austroasiatenwelle etwa 
um 1200 an die Ostgrenze Vorderindiens. Dann miissten freilich die Arya sehr schnell bis in die 
Gangesebene vorgestossen sein, wahrend man bisher annahm, dass sie sich erst im Panjab eine 
ziemliche Zeit einlebten und dann erst langsam und relativ friedlich ins Gangestal vorgestossen 
sind. Nimmt man hinzu, dass ungefahr in derselben Zeit auch das Eisen nach Indien gekommen 
ist, so um 1000, so sehen wir, wie verschiedene Kulturen mit einander kampfend und sich be- 
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fruchtend auf verschiedenen und teilweise auf gleichen Wegen neben und kurz nach einander 
nach Indien in dieser bewegten Zeit einmiindeten; die Einzelheiten sind freilich noch unklar. 
Aber wir nahern uns immer mehr der Erkenntnis der Weltgeschichte, deren Bewegungen und 
Verschiebungen wir uns garnicht kompliziert genug vorstellen konnen. 

Nach Siidindien sind diese alten Kupfer- und Bronze-kulturen nicht gedrungen. Erst nach 
Oder in der Eisenzeit dringt auch das rote Metall dort ein. In den Megalithgrabern Siidindiens 
finden sich keine Waffen, Beile Oder dergl. aus Kupfer, und es gibt auch keinen sonstigen Fund 
der Art aus Siidindien. Es gibt Bronzetbpfe und Schmuck — in den Nilgiri-grabern in schbner 
Form, aber eben typisch eisenzeitlich — wie ja auch im Norden und in der ganzen Welt dies 
Metall fiir feinere Dinge als Waffen und Gerate stets in Gebrauch bleibt. Bosserts Vergleich (1 11, 
12) mit einer antiken Bronzeschale ist ganz nett; seine Datierung, 1. Jtsd. v. Chr. bleibt unbe- 
stimmt. So beweisen auch die Kupfer- oder die schonen Glockenmetall-funde S. C. Roys aus 
Asur-ruinen durchaus keine Kupferzeitlichkeit dieser Graber, soweit es sich bis heute erkennen 
lasst. 

c) Steinperlen 

Die alten Asur haben schone Perlen aus polierten Steinen, auf Faden gereiht, ihren Frauen 
als Schmuck gegeben. Es sind Achate verschiedener Art und Farbung, z. B. griine Jaspise, rote 
Carneole, weisse Quarze; und ich habe eine aus graubraunem Quarz, sog. Elefantenstein, und 
Heliotrop. Die Durchbohrung ist ihnen sehr gutgelungen; bei harten, weissen Quarzen hat man 
die Bohrung von beiden Seiten begonnen und ist in der Mitte recht genau zusammengetroffen. 
Die Formen waren rund, langlich, dunne Scheiben, und besonders fallt eine Art auf, bei der die 
ganze Flache in kleine Dreiecke aufgeteilt ist. Solche eckigen hat man auch in Kupfer gegossen 
— und noch heute machen die Malltlr (hinduistische Kupfer- und Silber-schmiede in Chota 
Nagpur) eine grdssere Form dieser Art aus diinnem Silberblech, fiillen sie mit Wachs und machen 
daraus Halsketten. 

Ahnliche Steinperlen sind auch in siidindischen Megalithgrabern gefunden (Mitra 321, 247), 
und zwar z. B. in Coimbatore (Mitra 352) zusammen mit Eisenwerkzeugen und ,,stoneflakes”, 
die wie der Ausgraber (Longhurst) meint, vielleicht als Ersatz von richtigen Geraten dem Toten 
mitgegeben wurden (ich denke, es sind kleine Messer), oder in Raigir (Hyderabad) ebenfalls mit 
Eisenmessern (Mitra 363), und zwar Lapis Lazuli, rote Carneole, harte Quarze, deren Durch- 
bohrung von beiden Seiten begonnen wurde (Hunt 152 L). Sie fehlen auch nicht in den Nilgiri 
(Breeks S. 127 f., 222,231). Und Foote (2,270) hat sie im Bellary Dt. in alten Siedlungen gesam- 
melt, in denen er ebenfalls die angeblichen Mikrolithen und Hamatit auf Gneissriicken gefunden 
hat ; rote Carneole, griine Quarzite, eine aus Muschel ; in Karnul fand er derartiges Steinmaterial, 
gesammelt fiir spatere Bearbeitung (ib. 267). Also diese Kunst war weit verbreitet. 

Wir finden sie schon bronze-zeitlich in Mohenjo Daro. Wenn man die Tafel CL Marshalls 
ansieht, hat man eine Musterkarte all dieser Perlen vorsich: Lapis lazuli, Tiirkise, Amazonit, 
Steatit, Amethyst, Achate wie Carneole, Onyx, Chalzedon, Jaspis, Heliotrop, Jade wurden ver- 
arbeitet (2,525; 541 ; 677-681). Diese Steine kamen aus Persien, Afghanistan, Kaschmir, Kathia- 
war, Rajputana. Aber auch der Dekkhan und die Kistna, Godavari, Narbada, Bhima sind reich 
an solchen Steinen; sie lockten zur Bearbeitung; aber man wird doch die Induskultur als diejenige 
ansehen, die diese Kunst nach Indien vom vorderen Orient her gebracht hat. Vom Indus ist 
sie dann mit der Eisenzeit (?) nach Osten und Siiden gelangt. In der alten Gangeskultur, deren 
Mittelstellung zwischen Mohenjo Daro und Maurya noch vollig unklar ist, begegnen solche 
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Perlen niit Kupferschmuck iind Tonidolen der Muttergottheit usw., den punchmarked coins 
iind Eisengeraten an manchen Stellen (Carleylle I, 96 ff. 108 ff.). Dabei ist eine gewisse Ver- 
arnuing eingetreten, insofern manche besonders schlanke Formen ausser der Induskultur(zumin- 
dest soweit ich sie bei S. C. Roy gesehen babe) nicht vorkommen. Aber umgekehrt ist von den 
Asur jene Dreiecksform neu hinzugebracht worden. Aus Mohenjo Daro ist sie nicht abgebildet. 
Aiich ini Falle dieser Steinperlen ist es also nicht notig, sie aus Agypten abzuleiten, wie Hunt es 
bei seinen Megalithen tut und besonders auf den Lapis lazuli deswegen verweist. Aber wann 
diese Kunst sich iiber den indischen Kontinent verbreitet hat, ob mit jenen kleinen Steinwerk- 
zeugen, mit den Megalithen, mit Eisen oder als selbstandiger Kulturstrom, das wage ich nicht 
ZLi entscheiden. Wenn die Indus-kultur bereits 2000 v. Chr. erloschen ist (?), konnte sie mit der 
Kupferwelle ins Gangesland — wo wir derartige Steinperlen in den alten Gangesstadten finden 
— usw. gebracht worden sein, mit dem Eisen von da nach Hyderabad usw. 

In Siidindien kann man diese Perlen durch mitgefundene Mtinzen teilweise ins 3.-2. Jhdt. 
V. Chr. datieren (Beck H. C. 167), an die dann Perlen aus gebranntem Ton (200 v. bis 200 n. Chr. ; 
ib. 169) und schliesslich Glasperlen anschliesen (174), womit dann die alte Kultur erloschen zu 
sein scheint. Driver will solche Perlen auch bei Darjeeling gefunden haben. Jedenfalls ist sicher, 
dass dies eines der von der Indus-Stadt-Kultur ausgestrahlten Elemente ist, das sich von NW bis 
weit nach Osten und Siiden iiber Indien ausbreitete; und es ist ein Zeichen, dass die Volker in 
diesen Djangel-gebieten friiher auf hbherer Kulturstufe standen als heute. Wer konnte heute 
solche Politur und solche Durchbohrungen hier leisten? Oder waren sie etwa alle importiert? 
Dagegen spricht obige Dreiecksform. 

d) Gebrannte Ziegel 

Auch die Verwendimg gebrannter Ziegel zu Bauzwecken scheint sich von Mohenjo Daro 
aus ins iibrige Indien verbreitet zu haben. Sie sind der Indus-kultur mit der mesopotamischen 
gemeinsam, wahrend man in Agypten meist nur luftgetrocknete Ziegel verwendete (Ermann 
Ranke 507 f.), ebenso in Troja (Dorpfeld 35 f.), wie auch in Peru (Schmidt 42; Boman 99). 
Die agyptischen waren recht gross (etwa 38 x 18 x 12 cm.), die troischen noch grosser 
(58 X 38 X 12; Schliemann 2,309). In Mesopotamien hatte man verschiedene Formen: in Ur 
plankonvexe von 20-30 cm., spater quadratische ca. 31-34 x 8 — 10 cm., im altesten Assyrien 
(vor 1400) ahniiche, spater etwas grossere (Meissner I, 276). Man hatte in Mesopotamien wie am 
Indus luftgetrocknete fiir den Kern der Mauer, gebrannte als ihre Ummantelung (ib. 277). In 
der Induskultur waren die Ausmasse ahnlich: ca. 30 X 15x6 cm (I, 131, 134, 139, 143, 147). 
Die Ziegel der alten Asur waren wesentlich grosser als die der Induskultur: 40 x 25 X 7 cm. 
(nach Roy IBORS I, 230), aber ich habe auch lange von ca 35 x 20 x 6 gesehen. Vergleicht 
man damit die Zahlen, die mir Tripitakacarya Sankrityayana in Patna gab fiir die verschiedenen 
Schichten im Gangestal, so ergibt sich hier ein standiges Fallen der Ausmasse; 

Maurya 60 — 55 x 50 — 30 x 9 — 6 

Kushan 45 — 20 x 30 X 6 

Gupta 30 — 35 X 25 X 6 

seit XII. Jhdt. 15 — 30 x 15 — 25 x 6 

Zum letzten Typ gehdren die kleinen quadratischen (15 x 15 x 6) Ziegel von Narainpur. 
V'on ihnen heben sich die Asurziegel deutlich ab. .Man miisste sie zwischen Maurya-Kushan und 
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allenfalls Gupta-typen stellen, und das passt zu den dort gefundenen Kushan-miinzen. Dieder 
Bharfestungen sind ahnlich (Hopkins 2, 1895, 536) und die in Turkestan (Stein 737). Danach 
waren die Asurstatten recht jung, vom Gangestal her ,,hinduistisch” beeinflusst. Oder sind 
auch im Gangestal vor-Maurya-Ziegel ahnlich denen der Asur noch zu finden? Sollte zwischen 
der Induszeit und den Maurya eine Liicke von 2000 Jahren sein? Die Arya kanien offenbar ohne 
Ziegel nach Indien; ihre Holzhauser (Zimmer 153) aus Pfosten mit Rohr und Gras, ihre Befes- 
tigungen aus Palisaden und Steinen (ib. 143) waren nicht aus Ziegeln. Erst in der jungen vedi- 
schen Literatur begegnen komplizierte Altarbauten, z. B. mit Grundriss eines Adlers, der die 
Opfer zum Himmel bringt — und Grabdenkmaler aus Ziegeln: istika; dieser Ausdruck kommt 
im Rgveda nicht vor; er wird von der Wurzel yaj abgeleitet, also vom Opfern, und das weist 
darauf hin, dass Ziegel nicht bei profanen Bauten verwendet wurden. Es wird in den Texten 
gesagt, dass nicht alle Lehrer — nicht die orthodoxen offenbar — sie fiir richtig Oder nbtig 
hielten (Weber 217 ff. 266): also erst allmahlich iibernahmen die Arya die Ziegel. Hire Masse 
sind nicht ganz klar. Sie bauten den Altar nach der Gestalt des Opferers und teilten die nach ihr 
ermittelte Gesammtgrosse desAltares nach festen Regeln auf fiir die Ziegel. Wenn man fiir einen 
erwachsenen .Mann, der auf Zehenspitzen steht und die Arme nach oben streckt, ca. 3 m. an- 
nimmt, so waren die grossten Ziegel ca. 60 cm. lang; es kamen aber auch ' . 2 , ’ 4 , ' g so grosse vor 
(Weber 239; Anm. 242), und sie waren nicht immer quadratisch, wurden je nach der ge- 
wiinschten Altarform mit verschiedenen Winkeln gemacht. 

Man kann sich nicht vorstellen, dass diese Sitte der Arya die Briicke zwischen dem Indus 
und dem Ganges darstellt. Eine voraryische Indus-welle wird die Ziegel wie die Perlen, die 
Bronze und die Idole der Muttergottheit nach Osten getragen haben, wahrscheinlich vor den 
erobernden Arya daherlaufend. Und dabei sind die Masse offenbar von den kleinen des Indus- 
tales zu den grosseren der Maurya gewachsen. Dass in Chota Nagpur ein selbstandiges uraltes 
Zentrum der ,,grossen” Ziegel entstanden sei, von dem aus das Gangestal beeinflusst wurde, ist 
unwahrscheinlich. Man hat im Gangestal (wie in Asur-statten) aber zunachst nicht etwa alle 
Hauser, nicht einmal alle in den Stadten, die sich im Laufe dieser Zeit — etwa 1000 v. Chr. — 
bildeten, aus Ziegeln gebaut, sondern nur solche von Fiihrern oder vielleicht Tempel. Im Allge- 
meinen hatte man Holz- und Lehmhauser, und erst in der Maurya-zeit ging man in grosserem 
Umfang zu Stein- und Ziegelbau uber. Das bezeugt Megasthenes, der Grieche am Hofe des .Maur- 
yakaisers Candragupta. Im waldarmen Indusgebiet war man zu Ziegelbauten gezwungen; im 
Gangestal gab es damals noch reichlich Holz. Und als die Walder schwanden, gingen die Herren 
zu Steinpalasten, die Bauern zu Lehmhiitten iiber. Die Monche und Stadter bauten in Ziegeln. 
In Chota Nagpur aber gibt es kein kontinuierliches Abnehmen der .Masse der Ziegel wie im Gan- 
gestal. Dort sind vielniehr die alten grossen und die ganz modernen kleinen zwei verschiedene 
Auslaufer der Gangeskultur. 

e) Die Eisenzeit 

Wir iibersehen den Anfang der Eisenzeit bisher noch nicht. Der Ausgangspunkt und die 
Wege, auf denen sich die Kunst der Eisengewinnung und Verarbeitung iiber die Kontinente ver- 
breitet hat, sind noch nicht klar. Soviel aber steht test, dass nach Australien und Amerika diese 
Kunst erst von Europaern in jOngster Zeit gebracht wurde. In Amerika hat man freilich Beile 
aus gehammertem Hamatiteisenerz gefunden (Abb. bei Day217 f; vgl. .Montelius 292, 296). Diese 
sind aber ohne Schmieden, ohne Erhitzen, nur durch Hammern geformt, gehoren also der Tech- 
nik der Steinzeit an. Es hat in der Hochkultur Siidamerikas eine grosse Kupfer- und Bronze- 
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zeit gegeben, aber erst in recht jiinger Zeit, und da wirft ein Kenner wie Nordenskiold (159) 
die Frage auf, ob sie etwa von einer Eisenzeit der alten Welt aiisgelost oder angeregt sein konnte. 
Man hat vielleicht das Eisen durch die in Anierika leichter zu gewinnende Kupfer-Bronze ersetzt. 

Von den restlichen Kontinenten scheidet Europa als Ursprungsland der Eisenschmiede- 
kiinst aus. Aber drei Stellen streiten noch um die Ehre dieser Erfindung: Siidafrika, Vorderasien, 
Siidindien. Fiir die Frage: Siidafrika oder Europa, hat Montelius das Material zusammengestellt. 
Er beginnt niit der grimdsatzlichen Feststelliing, dass man von einer Eisenzeit erst reden kann, 
wenn das Eisen allgemein verwendet wird, wenn die wichtigsten Arbeitsgerate und Waffen aus 
ihm hergestellt werden — was freilich nicht schlagartig, sondern in einem langsamen Ubergang 
von Bronze zu Eisen vor sich zu gehen scheint. Ihin liegt aber vor allem daran, die wesentlich 
altere Zeit noch nicht als Eisenzeit anzuerkennen, in der Eisen — als tellurisches oder Mete- 
oreisen in seltenen Stiicken gefunden — entweder wie in Anierika steinzeitlich bearbeitet wurde 
Oder als besondere Kostbarkeit gelegentlich auftrat. In diese altere Zeit rechnet er die Eisen- 
perlen, die ini 4. Jtsd. ini alten Reich von Agypten einmal vorkommen (303). Dahin gehbrt 
wohl, w'enn Hammurabbi (1955-1930) es als Seltenheit erwahnt (Meissner 265), auch das Eisen- 
stiickchen bei dem Schnuick der Konigin aus deni Grab des 4. — 3. Jtsd. v. Chr. von Alacahiiyiik 
in Zentralanatolien (Ko.say 539), und vereinzelte uralte Funde in Nordeuropa (Montelius 320), 
ja noch der Fund von Bornholm (1100 : 316), denn hier oben beginnt Eisen erst in der 2. Halfte 
des 1. jtsd. wiederholt vorzukommen. In Griechenland tritt es am Ende der mykenischen Zeit 
als seltener Schmuck (Fingerringe) auf (ib. 311); in Troja 11 ist bereits ein Schwertknauf aus 
Eisenmineral (Dorpfeld 1, 385, 423). 

Was spricht fiir Siidafrika als Ursprungsland der Eisenkultur? Dass ihr dort keine Kupfer- 
zeit vorangeht? Aber dasselbe trifft auch fiir Siidindien zu! Zweitens: dass dort die Eisenofen 
in der primitivsten Form vorkommen — damit ist aber nichts zu beweisen, wie wir unten sehen 
werden. Schliesslich sollen die alten Agypter ihr Eisen von ihren siidlichen Nachbarn bezogen 
haben. im Anfang des 19. jhdts. wird ein holier agyptischer Beamter nach Nubien entsandt, 
um Gold und Eisenerz zu holen (Burchardt); handelt es sich hier nicht noch um Eisen als eine 
Kostbarkeit wie das Gold? Und wenn eine vereinzelte Eisen-lanzenspitze in einem Grab der Xll. 
Dyn. (20.— 18. jhdt) gefunden wurde, so wurde in demselben Grab ein Krug aus der folgenden 
Dynastie gefunden (ib.): also ist das Grab spater noch einmal geoffnet worden! Fest steht viel- 
mehr dank .Montelius (305), dass noch in der XV 111. Dyn. in Gurob (Fayuni) keine Eisengerate 
verwendet wurden, dass dagegen in der XIX. Dyn., also in der ersten Halfte des 13. Jhdts. das 
Eisen in Agypten haufig, allgemein verbreitet ist (Montelius 293, 305). Freilich haben die Agyp- 
ter schon im 15. und 14. Jhdt. Eisen bezogen, und zwar von Vorderasien (Burchard). Soniit gibt 
es keinen historischen oder prahistorischen Beweiss zu Gunsten Afrikas. 

Was spricht fiir Vorderasien? Zunachst die eben erwahnte Lieferung von Eisen nach Agyp- 
ten. Der .Mitanni-konig Tusratha (also dem Namen nach ein Arya) hat an Amenophis III. 
(18. Dyn.: 141 1 — 1375) Dolche und Ringe aus Eisen geschickt (.Meissner 265), und in einem Brief 
eines Hatti-konigs an Ramses 11. (1292-1225) wird Kizvadna als das Land genannt, aus dem er 
das Eisen bezog (Ebert III, 68). Wo mag dies Land liegen ? Es ist das alteste historisch bezeugte 
Eisenland. Irgendwo in Vorderasien. Vermutlich nicht allzuweit vom Land der ratselhaften 
Chalyber (Pauly-Wissowa; Beckh 1, 263 ff.), denen die Griechen die Entdeckung der Eisen- 
schmiederei zuwiesen. Sie haben von ihnen das Eisen aus einem pontischen Hafen bezogen, also 
von der Ostkiiste des schwarzen Meers; am erzreichen Kaukasus niochte man dies Volk suchen. 
Es ist merkwiirdig, dass die Griechen die Entdeckung des Eisens auf 1432 v. Chr. datieren 
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(Beckh 422). Gewiss, die Griechen liebten soiche Festsetzungen mehr, als es der Historiker 
rechtfertigen kann; ihre Berechnungsweise hat nichts niit iinsrer Wissenscliaftlichkeit zu tun; 
aber warum sollen sie nicht in diesem Falle einmal irgend welche Kunde gehabt haben, die 
annahernd das Richtige traf? 

In Troja ist Eisen seit der VI. Schicht haiifig. Und wenn das Alte Testament Tubalkain als 
den Erfinder der Kupfer- und Eisen-schmiederei rulimt, so verlegt man das Volk der Tubal 
irgendwohin zwischen Wansee und schwarzes Meer (Montelius 329). 

Von diesem vorderasiatischen Zentrum altester Eisenkiiltur gelangte sie um 1100 nach 
Palastina-Syrien (Ebert III, 67), in geometrischer Zeit, also im 12. Jhdt. nach Griechenland 
(Montelius 311), wo das Eisen in Homers Gedichten eine Rolle zu spielen anfangt (Olshausen, 
Beckh 1, 402). Es mag dorthin auf vcrschiedenen Wegen gekommen sein ; der Hephastkult weist 
auf das nordliche Kleinasien; Cypern, Rhodos auf Phonizien. Nach Italien ist das Eisen etwa 
gleichzeitig gekommen (Montelius ib.), und zwar nach Norden etwas spater als nach Siiden (313). 
Man nimmt an, dass es die Etrusker waren (die Montelius nicht ausdriicklich behandelt), die im 
11. Jhdt. das Eisen vom Pontus nach Italien brachten (Ebert 111, 138). In Mitteleuropa wurde 
das Eisen im 10.-9. jhdt. als Einlage in Bronceschwertern der Halstatt-zeit verwendet (.Mon- 
telius 314): in Siidengland ist es um 800 (ib. 316). In Nordeuropa ist die Eisenzeit erst seit 700 
(ib. 318, 321), im Baltikum erst-seit romischer Zeit (Ebert: Prahist. Ztschft. V. 1913, 528 ff.), 
in Danemark -Schweden etwa seit der fruhen Latene-zeit (Arbmann 41 ff.). 

Versuchen wir, den Weg des Eisens nach Osten zu verfolgen, so ist leider bis zum Altai eine 
empfindliche Liicke an prahistorischer Forschung festzustellen. Am Altai war sicher ein altes 
Zentrum von Kupfer- und Eisenkultur: aber ein Zusammenhang mit dem vorderasiatischen 
Gebiet ist bisher noch nicht zu erkennen. Die Forschungen Radloffs weisen die Eisenzeit hier 
erst ins 5. nachchristliche Jahrhundert (I, 128), was wesentlich daran liegt, dass die chinesischen 
Annalen kein alteres Material liefern. Damals versklavten Reiterdie altere einheimische Schmiede- 
bevolkerung: ist diese schon vorher am Werke gewesen? .Mehrhard datiert die Eisenzeit am Altai 
auf das 2. vorschristliche jahrhundert (155, 173) und lasst von da her die Eisenzeit am jenissei 
im 3. jhdt. n. Chr. abzweigen (171). Das wird manchem reichlich jung erscheinen, es ist aber 
in China offenbar ahniich. Die Magnetnadel soil dort bereits 1944 v. Chr. entdeckt worden sein, 
und um 2000 v. Chr. soil ein Kaiser bereits Eisen als Tribut von den Miao-Tschen in Tibet er- 
halten haben (Beckh 293, Day 180); ferner soil im VII. jhdt. v. Chr. bereits ein .Monopol fur 
Eisen in China bestanden haben (janse 182 f.). Aber belegt sind Eisenfunde erst aus dem Ende 
der Tschou-zeit, im 2. jhdt. v. Chr. (Pi tzu wo 20 f.). In japan finden sich Eisengerate in den 
Dolmen der Yamatozeit. nicht vor 265 v. Chr (Bossert III, 26). .Man bedenke, dass die Alten 
noch wussten, dass die .Massageten am jaxartes kein Eisen Oder Silber kannten (Beckh 275 f.). 
Also auch diese dstliche Wanderung des Eisens weist auf das vorderasiatische Zentrum als das 
attest beglaubigte zuriick. 

Und Indien? Dass die nordindische Eisenkultur von N\V hereingekommen ist, das bezweifelt 
niemand. .Man versucht nur, eine siidindische, bodenstandige, direkt aus dem Neolithikum er- 
wachsene Eisenzeit um 4000 zu erweisen (.Mitra 51, 452). Aber es gibt dafiir keine Beweise! 
Foote soli Eisenschlacke an einem neolithischen Platz im Bellary Dt. gefunden haben, ebenso bei 
.Megalithen in Akrakudr (Seraikela Estate), und in Ghatsila soli sie mit ,, pigmy flints”, bei Hali- 
munda 4 Fuss unter Geroll gefunden sein (.Mitra 256); aber wer beweist, dass die neolithischen 
Gerate nicht aus Zeiten stammen.die wir als historisch rechnen mussen usw.? Wirwissen doch, 
dass die Steinzeit bei indischen Primitiven fast bis heute gedauert hat! Wir haben keine strati- 
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graphisch gesicherten so alien Eisenfunde in Sildindien. Bleibt der literarische ,,Beweis”, dass 
das nach Agypten aus dem Osten eingefiihrte Elektron in Wirklichkeit indischer Wootz-stahl 
ist (Mitra 257 f.) — aber wer glaubt das? 

Ferner: die siidindischen Eisengerate sollen nicht von kupferzeitlichen abzuleiten sein 
(Mitra 365) — gewiss, aber auch nicht aus steinzeitlichen; z. B. die eisernen Hacken aus Adicha- 
nallur sind vollig anders als die Kupferbeile und die heutigen Hacken Chota-Nagpurs, die beide 
auf das Schulterbeil zuriickgehen; der Ursprung jener muss erst geklart werden. Der Eisen- 
dolch des Megalithgrabes von Kunur unterscheidet sich nicht von dem aus einer Asiir-statte, 
der sich im St. Johns Museum in Ranchi befindet; die eisernen Speerspitzen von Kunur (Ind. 
Ant. 1 1, 1873 276 ff.) vergleiche man mit der der Nagpur-tumuli (Rivett Carnac 3, 10). Die Reiter 
auf den Nilgiri-Topfen sprechen, soweit wir die Geschichte des Pferdes in Indien beurteilen 
kdnnen, gegen ein zu hohes Alter dieser Funde. Die Kupferglocken von Hyderabad-Megalithgra- 
bern sind denen der Asurstatten zu vergleichen. Das Kopfchen aus gebranntem Ton aus Kunur 
(a. a. 0. 278) kann ich nicht datieren: an solchen greifbaren Dingen sollten sich die indischen 
Archaologen mal versuchen! Woher stammen die merkwiirdigen flachen Gesichter und der vor- 
geschobene Mund der Nilgiri-Figuren? Woran ist das kleine Tonidol anzuschliessen, das Foote 
pi. 21 abbildet? 

Fur einen Zusammenhang Siidindiens mit Agypten innerhalb eines alten erythraischen 
Kulturkreises fiihrt Mitra (257 f.) auch den Holzblasebalg an, den er aus den Santal-Parganas 
kennt. Er ist dort fast identisch mit dem der Astir und wird von Luschan und anderen nach 
Percy aus Orissa geschildert. Gegeniiber dem agyptischen stellt der mittelindische (er ist nicht 
siidindisch) eine Verbesserung dar: zwei federnde Aste heben das niedergetretene Leder. Der 
agyptische Schmied musste die Leder mit eigenen Handen hochheben. Zum jiingeren Alter des 
indischen passt, dass er der Eisenzeit, der agyptische der Bronzezeit zugehort. Der agyptische 
ist belegt aus dem XVI. jhdt. und ist dargestellt in einer Abbildung, wie eine Bronzetiir ge- 
gossen wird. In dieser Abbildung handelt es sich um Holz-, nicht um Ton-schalen, weil sonst das 
Treten nicht mdglich ware: Tonschalen wiirden brechen. Dass dieser Blasebalg von Agypten 
mit dieser Gegend Mittelindiens irgendwie zusainmenhangt, ist wahrscheinlich, aber sicher ist 
er schon aus der Kupferzeit, die es iibrigens in diesem Teile Indiens gab; und es ist nicht sicher, 
dass er aus Agypten direkt nach Indien kam. Sein Ursprungsgebiet kennen wir noch nicht. 
Schmidt-Koppers vermuten als solches die Kontaktzone in SW-Sibirien, wo alter Ackerbau mit 
nomadisierenden Viehziichtern zusammenstiessen (622). Von da ware er bereits mit der west- 
afrikanischen jungpflanzerischen Kultur nach Westafrika gebracht worden ; u. z. mit Eisen ; wenn 
das richtig ist, ist freilich das Eisen um mehrere Jahrtausende hinaufzudatieren. 

Es ist aber bisher leider keine Form eines Geblases nachgewiesen, die erst mit der Eisenzeit 
auftauchte! Abgesehen vom Stempelgeblase SO-Asiens, einer Lokalvariante dieser Gebiete, in 
denen es keine Kupferzeit gab. 

Wir haben in Indien und Agypten (und im fernen Amerika: Nordenskiold fg. 3) das Blas- 
rohr, das wohl nur fiir feine Schmiedearbeiten in Gold, Silber und Kupfer verwendet wurde (und 
wird! Ich sah es in Katkahi). Wir haben in Indien den sehr primitiven Federfliigel einmal im 
Rgveda bezeugt (Zimmer 248), also fiir Kupfer-Bronze. Wir haben in Indien Schlauchgeblase : 
kleine Ziegen- (Nilgiri) und grosse Biiffel-haute (Kumaon); die kleinen kennen wir in ganz 
Nordasien und in Nordafrika; sie sind nach allgemeiner Ansicht alter als die Holzschalenge- 
blase, also ebenfalls der Kupfer-Bronze-zeit zuzuweisen. Es fehlt in Indien das Stempelgeblase 
SO-Asiens und das Tonschalengeblase des mittleren Afrika. Schlauch- und Holzschalengeblase 
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diirften beide mit der Bronzezeit, also iiber die Induskultur nach Indian gelangt sein, und wohl 
annahernd gleichzeitig nach Agypten und dem iibrigen Afrika. Die verschiedenen versuchten 
Stammbaume der Geblaseformen niitzen uns also fiir die Eisenzeit Indians nichts. 

Auch die Form der Eisengewinnungsofen gibt uns keinen Anhalt, den Weg und die Zeit des 
Eisens in Indian zu bestimmen. In Nordeuropa hat man ganz primitive Schmelzgruben, und dabei 
wissen wir, dass hier die Kupfer- wie die Eisenzeit spat anfangt! Geblase hat man dort vielleicht 
garkeine gehabt, ebensowenig wie in Amerika (Bomann 546 ft.). Die Primitivitat ist hier also 
Verarmung. Ebenso kann es also auch mit der Primitivitat in manchen Teilen Afrikas sein; das 
aller Primitivste ist wohl der Ofen der Wagaria am Viktoriasee, der nur aus Ringen von Blattern 
besteht (Buschan 2, II, Abb. 466). Es gibt in Afrika aber auch wesentlich bessere und kom- 
pliziertere Ofen als die der Asur, und es gibt in Indien ebenfalls verschiedene Arten von Ofen. Es 
ist wohl anzunehmen, dass die Eisengewinnungsofen wenigstens teilweise nicht denselben Typ 
hatten wie die Kupfergewinnungsofen, da Eisen reduziert, Kupfer aber geschmolzen wurde. Ehe 
wir da nicht die Verfahren in Vorderasien naher kennen (ich weiss keine ergologische Behandlung 
desThemasausdiesem Gebiet), ist fiir die anderen Gebiete ein Stammbaum nicht zu rekonstruieren. 

Bleibt noch die Frage der Arya: haben die Verfasser des Rgveda Eisen gekannt? Es gibt 
das Wort ayas, das Metall, aus dem Waffen und Gerate der vedischen Arya geschmiedet wurden. 
Die Etymologie — kann man einwenden — besagt so wenig wie die agyptische Bezeichnung, 
namlich nur Metall (Montelius 297). Dabei diirfte es sich um Bronce Oder Kupfer handeln. Erst 
in etwas jiingerer Litteratur tritt das „dunkle ayas”, vermutlich Eisen, daneben (Zimmer 54). 
Ayas entspricht dann etymologisch und sachlich dem lat. aes. Wenn im Veda erz-gespitzte 
Pfeile genannt werden, so kann Zimmer (52) auf bronzene bei Homer hinweisen, und in der 
Induskultur (Marshall II, 481), in Belutschistan (Mitra 286) und am Altai (Radloff) gibt es sol- 
che ebenfalls, also im Quellgebiet der nach Indien gelangten Bronzekultur. Und auch ein Rad- 
beschlag (Zimmer 248) aus Erz, wie er im Veda genannt wird, ist vorstellbar; man denke an 
die Wagenmodelle der nordischen Bronzezeit. Dies aber waren die Dinge, bei denen man noch am 
ehesten ayas als Eisen deuten zu miissen meinen konnte, und auf Grund dessen ein Hostmann 
ayas als Eisen deutet, er, der iiberhaupt die Eisenzeit nicht als jiinger als die Bronzezeit anerken- 
nen will, auch nicht in Europa. 

Nach all dem wird man die indische Eisenzeit, ohne eine altere siidindische abzusondern, 
von der vorderasiatischen ableiten, und zwar kurz nach dem Einbruch der Arya nach Indien, 
vielleicht aber auch gleichzeitig, denn die Arya sind durch das vorderasiatische Eisengebiet 
hindurchgezogen, haben es — wie jenerTusratta im Mitannireich — schon mehrere Jahrhunderte, 
bevor sie Indien erreichten, gekannt — und doch nicht ubernommen. Also konnte die Eisen- 
kultur auch schon kurz vor ihnen bis nach Indien gelangt sein. So unklar dies im Einzelnen auch 
ist, es passt |ungefahr in die Chronologie der Megalithen, der Sprachgeschichte, der Urnen, der 
indischen Kupferzeit — und es spricht einstweilen, soweit ich sehe, nichts dagegen. 

Die Bedeutung des Beginnes der Eisenkultur ist nicht zu unterschatzen! Sie bedeutet den 
Einbruch der Massenhaftigkeit! Nordische Eisengraberfelder sind so massenhaft und so arm — 
ganz im Gegensatz zu den Bronzegrabern — dass man es kaum versteht, wie diese Massen von 
Bewohnern bei einander gehockt haben. Radloff schildert; wie die riesigen Graber mit Steinset- 
zungen der Bronzezeit in seinem Altai-gebiet abgeldst werden von den armen kleinen Grabern 
der Eisenzeit. Und Mehrhard (27 f.) erganzt: wie in den Bronzegrabern selten mehr als 5, in den 
Eisengrabern bis zu 200 Bestattungen stattfandeii, wie man nur kleine Miniaturen der alten 
iiblichen Grabbeigaben mitgab. Verarmung und Massenhaftigheit — das ist das Zeichen der 
Ruben, Eisenschmiede und Damonen in Indien 20 
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neuen Zeit. Ganze Stamme werden als Schmiedesklaven unterworfen, herabgedriickt, um die 
Bewaffnung grdsserer Heere moglich zu machen. Die Eisenwaffen sind billiger als Bronze. Eine 
Pfeilspitze aus Eisen schmieden, dauert etwa 20 Minuten; sie aus Kupfer giessen, ist umstand- 
licher. Kupfer ist weicher als Eisen, lasst sich (ebenzo wie Bronze) nicht scharfen. Mag ein Bronze- 
schwert barter als ein eisernes sein (Montelius 322); es ist mehr zum Stechen, nicht so gut zum 
Hauen geeignet, weil alles Gussmetali leicht bricht. Es ist nicht so elastisch und scharf wie das 
aus Schmiedeeisen. Und Eisenerz findet sich viel haufiger als Kupfer, geschweige Zinn. So ist 
die Eisenzeit den Astheten weniger erfreulich als die Bronzezeit — sie war es auch den Griechen 
— aber sie ist historisch von der allergrdssten Bedeutung! Die Volkerbewegungen um die Indo- 
germanen herum begannen mit Bronze, endeten niit Eisen. An die Stelle des heroischen Einzel- 
kampfes tritt der Kampf geschlossener Heeresformationen. 

/) Zur .Megalithenfrage 

Kein Reisebericht iiber Chotanagpur koinmt um die leidige Megalithfrage herum! Die alten 
und die neuen Asur-graber miissen irgendwie in die Geschichte eingeordnet werden — und ge- 
rade die alten Asurgraber und ihr Verhaltnis zu denen der Munda ist wohl ein Brennpunkt in 
dieser Hinsicht. Hinzukommt, dass es bisher kein Megalithdenkmal Indiens gibt, das sich als 
vor-eisenzeitlich nachweisen Hesse. Fraglich ist bisher nur das Alter der Eisenzeit, vor allem in 
Siidindien. Einheitlich aber ist die Stellungsnahme der Forschung in Bezug auf die sitd-indischen 
Megalithgraber; sie hangen mit dem ostlichen Mittelmeergebiet zweifellos zusammen. 

a) die alten Megalitlien 

In Siidindien handelt es sich meist um versenkte Steinkistengraber, die von einem tumulus 
bedeckt und von einem Steinkreis umgeben waren. Vor 50 — 60 Jahren war es Mode unter den 
englischen Beamten,sie aufzufinden und auszugraben — seit dem ist wenig dariiber gearbeitet, 
und so sind die alten Beschreibungen der Zeit entsprechend diirftig und ungenau. Immerhin 
kann man als Grundtyp obiges Grab ansehen, und zwar ist die eine Schmalseite der Kiste ent- 
weder offengelassen, oder in den Verschlussstein dereinen Seite ist ein Loch gebrochen, das sog. 
,,Seelenloch” des vorderen Orient. Gerade sein Vorkommen in beiden Gebieten spricht fiir direk- 
ten Zusammenhang (Wilcke 17). Auch die sog. Schalensteine von Steinringen Nagpurs (Rivett 
Carnac 3,3) ahneln auffallend denen in Nordeuropa, und die schalenartigen Ornamente auf 
Felsbldcken in Kumaon (ib. 15) bilden das Bindeglied am Nordrand Indiens (Wilcke 18 f; 
50) — zugleich gibt es in Kumaon auch alte Eisengewinnung. 

Diese Graber gibt es nun in verschiedenster Form : eines oder zwei der Elemente kdnnen weg- 
fallen. Einige sind ohne tumulus — wobei oft die Moglichkeit besteht, dass der Regen ihn weg- 
gewaschen hat. Oder der Steinkreis fallt weg; oder statt der Kiste hat man nur eine Deckplatte — 
und die Asche, resp. die Reste der verbrannten Knochen des Toten hat man dann in einer Urne 
ein paar Fuss unter dieser Platte beigesetzt, z.B. in Mysore (Mitra 357). Deswegen kann man die 
alten Asurgraber: eine Platte, darunter die Urne, als eine am Nordrande des siidindischen Mega- 
lithgrabergebietes liegende, etwas verkiimmerte, aber noch zu diesem trotz aller Mannigfaltig- 
keit relativ einheitlichen Gebiet hinzugehdrende Form ansehen. Durchaus ahnlich sind die in 
Wynaad (Cammiade 1 83 f .), in denen Perlen von der Art der Asurgraberbeigaben gefunden wurden. 

Dies Gebiet umfasst eigentlich ganz Siidindien: Nilgiri, Travancore, Malabar, Cochin, Tinne- 
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velly, Madras, Pulneyhills, Coimbatore, Salem, Nord- imd Siid-Arcot, Chingleput, Bangalore, 
Coorg, Anantpur, Bellary, Karnul(Mitra 320f). Es gibt sie nach Mitra nicht im Narbada-Tapti- 
Tal (ib. 344), angeblich (334) nicht in NW-Indien, Zentral-Indien, Gangestal. Es gibt aber viele 
tumuli mit Steinringen in Mirzapur (Smith 4,95), in der ganzen Nagpur-Provinz (s.o. Stein- 
werkzeuge) und z.B. einen Steinkreis der „Kol” beim Pretsila bei Gaya (Gaya District Gazetteer 
71), den ich leider vergeblich gesucht habe, als ich dort war. Er mag wie so mancher andere 
beim Wegebauen benutzt worden sein. Steinringe mit Steinkistengrabern sind bei Jaypur in 
Rajputana bezeugt (Carlleyle) und in Kaschmir (Proc. ASB 1870, 7 f.), im Almora Dt. (IBORS 
VI, 366) und im Peshavar Dt. (lASB 39, 1870, 1. 58 f.). Ferguson nennt zwei in Westindien 
(Mitra 346), es gibt einen in Gujerat (Ind. Ant. Ill, 53), einen Dolmen im Bhandara Dt. ; und 
Steinkreise in Dardistan (Buschan II, 476) sorgen fiir den Anschluss Indiens nach Norden. Man 
kann schliesslich auf Lauriya Nandangarh (Mitra 304) verweisen: hier sind tumuli, in denen ein 
riesiger Holzpfosten steckte; Bloch hat sie fiir vedisch erklart, aber die in dem gebffneten Grabe 
gefundene Golplatte einer Muttergottheit hat nichts Vedisch-Aryisches an sich, sondern gehbrt 
zur alteren Gangeskultur. Auf der Deckplatte einer Grabkiste im tumulus aufrechtstehend ist 
ein 4 Fuss hoher linga-artiger Steinpfosten einmal in den Nilgiri gefunden worden (Walhouse 275). 
3 Oder mehr aufrechtstehende pyramidenfbrmige Steinsaulen iiber dem Deckel der Steinkiste im 
Innern von Grabhiigeln fand man bei Tiflis, und Wiicke (130 f.) vergleicht sie mit ahniichen 
Megalithen im Mittelrneergebiet. 

Menhire, Gedenksteine, eine andere Gruppe der Megalithen, sind fiir Bihar, Gaya-district 
usw., also zumindest am Rande der Gangesebene gemeldet (Dalton I ASB 1873, 1, 1 18 f.); auch 
sie sind in Siidindien (Buschan II, 532; Ind. Ant. II, 86; Mitra 357) und iiberhaupt im ganzen 
Megalithgebiet Eurasiens verbreitet. 

Was ihre Zeitbestimmung betrifft; es sind fast keine Megalithen Indiens bekannt, in denen 
steinzeitliche Gerate gefunden worden waren. Was Smith (4,95) zusammenstellt, beruht ent- 
weder auf hochst oberflachlichen Berichten, wie z.B. Carlleyle, Oder es handelt sich urn Steinbeile 
und flint-flakes, die z.B. in Coimbatore mit Eisengerat zusammen in Megalithgrabern (Mitra 
352) gefunden wurden. Oder es wurden Steinmorser und Mahlsteine, iibliches Kiichengeschirr 
als Grabbeigaben gefunden (Mitra 361 ff.), das heute noch „steinzeitlich” in Indien ist. Ebenso 
ist keine Kupferzeitlichkeit von Megalithgrabern nachweisbar. Dass Kupferschmuck und Kup- 
fertopfe in ihnen gelegentlich vorkommen (Mitra 320 u. 6.), spricht nicht dagegen: diese Dinge 
sind erst in der Eisenzeit dorthin gelangt. Nun gibt es auch einige siidindische Megalith-graber, 
in denen keine Eisengerate gefunden sind (Mitra 355: Karnul; Ind. Ant. 1, 149: Kistnagebiet): 
aber die Graber ohne und mit Eisenfunden sind auch dort so ahnlich, dass man einen grund- 
legenden zeitlichen Unterschied nicht annehmen kann. 

Man hat die Megalithen fiir die Elliot-Smith-sche Theorie verwendet, dass sie mit einer 
,,erythraischen” Kultur von Agypten auf dem Seewege nach Siidindien gelangt seien, im Zu- 
sammenhang mit einem Sonnenkult (Mitra; Shoobert 347). Aber gerade vom Sonnenkult ist 
in diesen Grabern nichts nachweisbar (Heine Geldern, 1,314). Es gibt in der siidindischen Mega- 
lithkultur auch keine Spur von Einbalsamierung der Leichen, die doch fiir den agyptischen Toten- 
kult wesentlich ist (Longhurst, zit. Mitra 349 f.) ; es gab im alten Indien Spuren von Mumifizierung, 
aber nur aussserst selten, ohne Verbindung mit Megalithgrabern, und erst eisenzeitlich(Lewin). 
Gerade das Seelenloch ist in Palastina-Kauskasus-Persienoft belegt: das spricht dafiir, dass die Me- 
galithgraber auf dem Landweg von da nach Siidindien gelangt sind, und zwar lange Zeit, nachdem 
die prahistorischen Megalithgraber Agyptens bereits zu den Mastabas entwickelt worden waren. 
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Daher besteht Heine-Gelderns oben zitiertes Urteil, dass nur eisenzeitliche Megalithen in 
Indien bezeugt sind, zu Recht — und diese Tatsache muss man fest im Auge behalten. Sollten 
wirklich einige (es ist bei Smith noch nicht ein Dutzend gegen 2000 eisenzeitliche!) sicher 
als steinzeitlich bezeugt sein, so waren sie eben einer Obergangszeit zuzuweisen. Es mbgen 
Stamme, die noch steinzeitlich waren, die Megalithgraber ilbernommen haben, ohne sofort 
in die Eisenzeit ilberzutreten. Aber sicher scheint mir kein einziger Fall ! 

Schwieriger ist die Frage, ob wirklich von einer einzigen Megalithgraberschicht in Indien 
gesprochen werden kann, oder ob die Verschiedenheit der Typen auf verschiedene Wellen von 
Megalithkulturen zu schliessen erlaubt, resp. zwingt. Ich wage dariiber noch nicht zu urteilen; 
aber jedenfalls waren alle derartigen Wellen eisenzeitlich. 

Also: die Arya haben die Megalithen nicht aus NW mitgebracht. Aber auch nicht die In- 
duskultur, und nicht die Dravidas Sudindiens (gegen Ferguson bei Mitra 337) mit ihrer neolithi- 
schen Walzenbeil-kultur (Heine Geldern I 313). Also bleiben einstweilen die Asur mit der Eisen- 
kultur, wenn man die Megalithen iiberhaupt mit einer sonst bislang charakterisierbaren Schicht 
in Beziehung setzen will. Sie kamen aus NW. In Nordindien spaltete sich ein Zweig nach Osten, 
nach Kumaon, zum Dhaula- und Mainagiri und nach Chota-Nagpur ab, der andere ging nach 
Sudindien, immer den Gebirgen folgend. Es sei bier auf die Kleinigkeit hingewiesen : in Salem sind 
in solchen Grabern kleine ruride Plattchen aus gebranntem Lehm oder Ton von 3-4 cm. Durch- 
messer und cm. Starke gefunden worden (Ind. Ant. 11, 87, mit Abb.). Genau solche Plattchen 
fand ich bfter in Asiirstatten (nicht Grabern) ,einige sind im St. Johns Museum in Ranchi. 
Ghosh fand sie auch bei Felsbildern (pi. XV, 10-11). Und Perlen der Art der Asurgraber sind auch 
in Steinkistengrabern Hyderabads und des Kistna Dt.s gefunden zusammen mit einem Eisen- 
dolch usw. (Beck 166 f.). 

In Chota-Nagpur treten neben die Asurgrabplatten die (jiingeren) Mundagrab-dolmen. 
Die Munda (auch Ho und Kol: Dalton lASB 1873, I, 1 12 ff.) legen die Grabplatten auf vier 
Klotze (wie manchmal auch die Asur in alter Zeitl), vergraben darunter den Topf mit den ver- 
brannten Gebeinsresten, wie es auch in Sudindien geschieht. Die Asurgraber haben grossere 
Urnen, die alle Knochen enthielten (Mitra 307 nach Roy), nur: in Hyderabad (also im Norden 
des siidindischen Megalithgrabergebietes) kamen in Steinkistengrabern sogar Bestattungen in 
Hockerstellung mit Eisengeraten und Lapis Lazuli-Perlen, und nicht weit davon Brandurnen- 
graber vor (Mitra 363), so ist die Anomalie der Asur nicht ganz alleinstehend. Die Munda-dol- 
men werden als ,,Haus” der Toten aufgefasst (Mitra 307 nach Roy), das ist also eine Vorstellung, 
die durchaus auch auf die siidindischen Graber zu passen scheint. Wie auch auf die europaischen 
Megalithgraber (s.u. Hausurnen), und auch die vedischen Arya sprechen vom ,,Haus aus Lehm” 
(Mitra 303), wobei mir aber unklar ist, ob sie Erdgraber, Urnen oder Ziegelgebilde gemeint haben. 

Die Munda haben ausser diesen Grabern und ihren haufigen Menbiren noch die sog. Dis- 
solithen (Heine Geldern 1, 291 nach Perry), d.i. ein niedriger Dolmen (ganz nach Art ihrer Gra- 
ber, nur sind die Deckplatten nicht so gross) als Sitz, daneben ein Menhir als Riickenlehne. 
Diese Dissolithen wurden als ,,Geistersitze” (Dalton s.o. ; Heine Geldern 1, 290) errichtet, d.h. 
als Statte, wo der Mensch mit seinen Ahnen in Verbindung treten kann, wenn er etwa ihren 
Rat braucht. Diese Dissolithen sind nicht in Sudindien oder im Westen gebrauchlich, wohl aber 
weiter ostlich ungemein verbreitet. Heine Geldern hat diesen Megalithtyp iiber die Khasi, 
Naga, und Kuki-Tschin-stamme Assams bis nach Nias hin verfolgt. Bei diesen hinterindischen 
Stammen sind diese Dolmen keine Graber, wohl aber haben z.B. die Khasi kleine Steinkisten als 
Behalter ihrer Aschenurnen, die zugleich als Sitze fiir Dorfversammlungen dienen (Mitra 344 f.). 
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sind Steinkisten in Nias Behalter fiir Schadel der Toten (Buschan II, 929), haben die anderen 
Nagastamme usw. in Hinterindien Menhire Oder andere Megalithen (Mitra 333 f.), und Mega- 
lithen lassen sich bis zu den Osterinseln verfolgen. 

Auf Grund solchen Materials, ferner, weil die Mundasprachen den austroasiatischen ver- 
wandt sind, und weil die Schulter- und Vierkantbeile diesem vorderindischen Gebiet entsprechen, 
aber aus Hinterindien stammen, weist Heine Geldern diesen Megalithtyp eben dem austrosia- 
tischen Element der Mundavblker zu; behandelt dies ais ein Element der in Indien erst ent- 
wickelten Munda-kultur, und zwar miisste diese Kulturwelle zwischen 2500 und 1200 v. Chr. 
nach Indien gekommen sein, bevor die Arya das Gangesland erfiillten, und zwar stiess sie in 
Indien auf die Kupferkultur, an der ihre Steinkultur zerbrach; die Steinbeile sind nicht so 
weit nachWesten vorgedrungen wie die Sprachen dieser Bewegung. Es kbnnten auch mehrere 
Wellen von Osten nach Indien gelangt sein (Heine Geldern 1, HI). 

Ich bin durchaus nicht Fachmann auf diesem Gebiet, aber in den Mundagrabern sind keine 
Beile dieses dstlichen Typs gefunden worden, wenigstens bisher, und es scheint mir ausserst 
merkwiirdig, dass — wie Heine Geldern zugibt (I, 312) — keine Megalithgraber Indiens sich als 
vor-eisenzeitlich nachweisen lassen, also auch die Mundagraber nicht. Demnach waren zur ,,Eisen- 
zeit” die ersten Megalithgraber von NW her, und gleichzeitig der Megalithstrom von Osten nach 
Chota Nagpur gekommen. Hier ware dann als Ausgleich zwischen der Asur-grabplatte und dem 
Dissolithen das Munda-Dolmengrab entstanden. Darf man die Frage aufwerfen: ist es da nicht 
ebensogut mdglich, dass die Munda erst in Indien die Dissolithen aus den von NW gekommenen 
Megalithgrabern entwickelt haben, und dass dies Kulturelement dann von ihnen aus innerhalb 
der austroasiatischen Kultur nach Osten zuriickgeflutet ist? Spricht nicht auch folgende Ein- 
zelheit fiir Wanderung von Indien nach Assam: in Hyderabad stehen ,,haufig” je zwei Stein- 
saulen im Norden und Siiden des Grabes (Mitra 361 ), und ein ahnliches Motiv: ebendort sind die 
Kopf- und Fussplatten, d.h. die Steinplatten, die aufrecht stehend die beiden Enden der Grab- 
kiste ausmachen, mehrere Fuss langer als die anderen Steinplatten, stehen also hoch iiber die 
Deckplatte hinaus — freilich immer noch unterirdisch (Mitra 362 f.). Das ist ein ahnlicher Bau- 
gedanke, als wenn in Nias ein Sitz so gebaut ist, dass die Deckplatte auf kleinen Klbtzen ruht, an 
jedem Ende aber ein hoher Obelisk statt des einen Ruckeniehnen-Menhirs errichtet wird (Heine 
Geldern I, 289). In sibirischen Kurganen ist diese Form wohl zuerst belegt (Strygowski 356). 
Phallusartige Steine fand man in noch undatierten Grabern Anatoliens, die aber keine Mega- 
lithgraber sind. Auch das tiirkische Grab hat noch die Steinkiste mit den beiden Saulen am Kopf- 
und Fussende. Und noch andere Megalithen (Trilithen, Steinhaufen, Pyramiden, gabelformige 
Opferpfosten, Steinkreise, tumuli, Plattformen) sind Hinter- und Vorder- Indien und nicht nur 
Chota-Nagpur gemeinsam, sind also nicht nur mit der austroasiatischen Welle in Verbindung zu 
bringen. 

Die Megalithen Hinterindiens miissten mit der austronesischen Kulturwelle aus SW- 
China nach Hinterindien gekommen sein (ich weiss nicht, ob sich das belegen lasst), und man miiss- 
te diese dann weiter etwa vom Altai und den vorderasiatischen Megalithen her ableiten. Nach 
Japan z.B. sollen Dolmen in Tumuli mit der Eisenzeit (urn 400 v. Chr.?) gekommen sein (Buschan 
H, 661). Am Altai sind sie noch kupferzeitlich (Radloff); lasst sich das mit den Austronesiern 
und Hinterindien vereinigen? Mir scheint dies etwas umstandlich, aber freilich ist der Verlauf 
der Geschichte nicht gradlinig und nicht einfach. Und auch die Chronologie macht Schwierig- 
keiten. Die Munda kamen spatestens 1200 v. Chr. nach Indien, die Megalith-graber am Altai 
sind aber nicht wesentlich alter. Fiir den Weg von dort nach Hinterindien und dann nach Vor- 
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derindien muss man sich aber doch wohl eine Zeit von mehreren Jahrhunderten denken. Oder 
sollte man auch die Asur-graber von Osten ableiten, und zwischen der ost- und siidindischen 
Gruppe von Megalithen gar keine Verbindung bestehen lassen? Aber die Munda geben doch die 
Asur als altere Bewohner Chota-Nagpurs an und behaupten, die Asur-graber waren alter als 
ihre. Es gibt wohl keinen eindeutigen Beweis in diesem Gebiet, es fehlt vor allem an guten Ausgra- 
bungen alter Munda- und Asur-graber. 

b) heutige Megalithen 
1) der Primitiven 

Leider wird diese Frage durch Betrachtung heutiger Grabriten nur noch verwirrter! Die 
heutigen Asurgraber muss man wohl als eine Anpassung an die der Birhor und Korwa (Driver 28) 
auffassen, teilweise bedingt durch das Fehlen passenden Materials und die Verarmung. Die Late- 
ritsteine, die sie heute auf ihre Graber legen, finden sie leicht. Und der Mundafriedhof bei Aonra- 
toli zeigte ein Mundagrab, das den Asurgrabern sehr ahnlich sah. Die dabei stehenden Gedenk- 
steine wie z.B. am Oraonfriedhof bei Ranchi batten ebenfalls die Dissolithen ohne Kldtze. Also 
Degeneration auf der ganzen Linie — und das ist durchaus verstandlich und ist in Siidindien 
ebenso. Freilich berichtet noch Dalton im Lohardaga Dt. von einem Riesen-Mundafriedhof 
mit 7360 Grabern von 9 umliegenden Dorfern gemeinsam benutzt (lASB 1873, 1, 1 16 mit Abb.). 
Dalton berechnet bei gleichbleibenden Sterblichkeitsverhaltnissen eine Benutzung durch 1-2000 
Jahre. Das Hauptgebiet der Munda-friedhofe liegt aber weiter bstlich (ib. 119). 

Dicht dabei liegt das Gebiet der Bhumij, von denen Risley (1, 126) berichtet, dass sie auf- 
rechte Steine fiir den Dorfgrunder, flachliegende fiir gewohnliche Dorfgenossen errichten (s.o. 
Asur-friedhofe!). Von den Baiga berichtet Russell (11,83) dass sie eine Erdplattform mit einem 
Stein darauf als Sitz des Toten erbauen, der in Notzeiten verehrt wird. Das ist dieselbe Sitte wie 
die bei den Angami Naga (Mitra 334) und den Kol in Singhbhum (Heine Geldern I, 290). Die Kol 
in CP errichten eine Grabplatte mit Gedenkstein an sichtbarer Stelle ausserhalb des Dorfes 
(Russell HI, 514), wahrend die Ho in Singbhum ihre Graber nach Munda-art errichten: Dalton 
(ib. 112) berichtet von einer Grabplatte, deren Herbeischaffung iiber 3,4 Meilen 3 Monate er- 
forderte. Von den Kol sah er dort einen Friedhof mit 3-400 Flatten (ib. 114). Die Gond errich- 
teten bis 8 Fuss hohe Menhire als Gedenksteine ,und fortgewanderte Familien besuchen derartige 
Steine im Dorf ihrer Ahnen (Russell III, 93); manchmal wird ein kleiner Stein als Sitz fiir den 
Toten davorgestellt; der Tote wohnt im Menhir, und der wird deshalb mit ghee und 01 usw. 
gesalbt, und Schweineopfer werden ihm dargebracht. Man glaubt: wenn der Stein wachst, 
stirbt die Familie aus. Oder man errichtet Steinhaufen, manchmal mit einem Pfosten auf der 
Spitze, und Voriibergehende werfen neue Steine drauf; das tat man besonders bei solchen, die 
durch Krankheiten verstorben sind. Langs der Strassen in Chota Nagpur z.B. zwischen Samtoli 
und Rengarih, sieht man haufig Menhire mit modernen Hindi-inschriften von katholischen Munda. 
Von einem wurde mir erzahlt, er ist fiir einen Beamten eines raja erbaut worden, der als Katholik 
seine Glaubensgenossen unterdruckte. Er wurde von den Missionaren in Samtoli deswegen zur 
Rede gestellt, versprach Besserung, beichtete, zahlte 5 Rs. fiir die Mission, kehrte zuruck und starb 
eines seligen Todes. Auch die Koyi, die Eisenschmiede, haben noch Graber mit Platte und 
Menhir, an dessen Spitze sie einen Kuhschwanz binden; vorubergehende Wanderer legen etwas 
Tabak auf den Menhir (Thurston IV, 55). 
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Uber die Menhir-reihen und Dolmen der hinterindischen Khasi, Naga usw. berichtet Mitra 
(333 f.), ebenso iiber die haufigen Reste siidindischer Graber, der Irula und Male Ariyan (tumulus 
mit Steinring). Von den letzteren berichtet Walhouse 1875 noch, dass sie in Grabkisten aus Stein- 
platten einen langlichen Stein als Reprasentant der Leiche legen und mit Opfern verehren. Von 
den Kurumbar in den Nilgiri berichtet er noch ahnliches, wahrend Thurston keine Steine bei 
ihren Bestattungen kennt, wohl aber auf ihre Tempel hinweist: Steinwalle, deren Innenhof mit 
Dolmen-artigen Schreinen zur Errinnerung an Grosse ausgefiillt ist. Der Tempel besteht aus 
einer Art niedrigem mantapa mit kleinen Schreinen darin (Mitra 330). Die Kurumbar sollen 
ferner Menhire mit Reliefs ihrer Helden (Virakal) errichtet haben; Zwei kampfende Reiter, 
ein Tigerkampfer, neben dem sein Pferd steht, wurden von Breeks (pi. 57 f.) abgebildet. Die Kota 
derselben Gegend haben ahnliche Tempel in Steinringen (Jagor gibt Abb.), und auch die beriihmten 
Dome derToda der Nilgiri und die Buffel- hiirden-steinmauern diirften in diesen Zusammenhang 
gehdren. In Siidindien sieht man haufig Hauser, deren Pfosten nicht nur, sondern deren Wande 
aus hohen, behauenen Granitplatten bestehen (Abb. Frobenius 3, Tfl. 14), wie auch Gartenzaune 
aus solchem Material gebaut werden. Vielleicht gehoren auch die aus dem anstehenden Gestein 
geschnittenen Laterit-,,ziegel” (Frobenius 3, Tfl. 5) in diesen Megalithkreis. 

Zu den Megalithen gehdrt ferner die Gruppe der Holzpfosten; sie sind ein Ersatz fiir Stein- 
pfosten (Crooke, Rel. 325). Steinpfosten mit turbanartigem Aufsatz bildet Dalton (a. a. 0. 117) 
von den Munda ab und berichtet, dass sie denen der Khasi ahnlich sind; danach Neuville mit 
Lit. Von den Santal in den Rajmahal-hills gibt Cassel (11, 421) die Abb. einer Saule (Holz 
Oder Stein?) mit eineni primitiven Kopf als Aufsatz. Derartige Gdtterfiguren gibt es bis zum 
Ob -und auch im pradynastischen Agypten (IPEK 1926, Tfl. 25); sie gehoren wohl mit den 
grossen Steinphalli mit Kopf in Abessinien (Jensen 1,412) und dem mukha-linga Sivas (s. u.) 
zusammen. 

Einen Holzpfosten mit abgesetzter Spitze sah ich mitten im Asur-tank in Sisai. Der phal- 
lusartige Pfosten gilt als der Gatte der Wassergdttin ; vermahlt man nicht denTeich mit einem 
Gatten, so ist sein Wasser nicht siiss, durstloschend Oder friichtbar (Crooke Rel. 64); ahnliche 
Sitten kennt man in Assam (Hutton 1929,2). Und durchaus dieselbe Form verwenden die Oraon 
(ich sah es bei Musgudri) zu palisadenartigen Einfassungen der Dorfbrunnen, wobei die Pfosten 
mit sindur betupft werden. Auch die Brunnen miissen verheiratet werden : Crooke (ib.). Manchmal 
nimmt man Stein statt der Holzpfosten; solche Pfosten stellt man auch in die Mitte von Dresch- 
platzen (ib. 270), oder man nimmt sie als Opferpfosten fiir die grossen Biiffelopfer wie vor dem 
Durgatempel in Jashpurnagar (oder stammt dies etwa vom vedischen Opferpfosten und inner- 
asiatischen Pferdepfosten?). Die Kurku schnitzen Holzpfosten mit roher Darstellung des Ver- 
storbenen: ich sah einen im Hause von S. C. Roy. Und die Paharia ritzen auf die Menhir-gedenk- 
steine z. B. einen rohen Bogen fur einen jager, eine Trommel fiir einen Musiker (Roy, IBORS I, 
237). Von den Oraon sah ich eine Art linga aus Lehm, gut 2 V 2 iri- hoch. Man denke auch an die 
Steinsaulen auf alten Asiir-friedhdfen und die Holzpfosten auf Grenzsteinhaufen im heutigen 
Asur-gebiet. Ein Rest dieser Pfosten ist es m. E. auch, wenn die Asur nicht tanzen, ohne ihre 
Fahne in die Mitte des Tanzplatzes gepflanzt zu haben ; sie haben keine eigentlichen akra, wie sie 
die hoheren Chota-Nagpur-vdlker haben: einen Kreis von Steinen als Sitz fiir Dorfversammlun- 
gen und einen Stein in der Mitte (Heine Geldern I, 305) -sie haben nur noch den Fahnenstock, 
sie waren ja ein Wandervolk. Die Koyi haben solche Fahne mit daraufgenahten Figuren der 
Ahnen; sie wird vor einem grossen Fest in den Ddrfern herumgetragen, und dann wird urn sie 
getanzt. An ihrer Stange ist ein Biischel von Yak-haaren, und dazu erzahlen sie eine Geschichte, 
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dass dieseTiere sich an Baunie lehnen und diejager, um sie zu fangen, die Baume fallen — ganz 
wie es Caesar von den Elchjagden der Germanen schildert (Thurston IV, 62 ff.). 1st das noch 
eine Erinnerungan Innerasien, von wo ihre Eisenkultur stammt? (s. Abb. 45, 53). 

Schliesslich gehort — so merkwiirdig das zunachst klingt — wohl auch das Hochzeitsdach 
dahin (mandva), das in den mannigfachsten Formen erscheint, die einmal sorgfaltig gesammelt 
werden sollten. Wesentlich ist dabei namlich der Mittelpfosten, um den ini Gondgebiet und 
Chota Nagpur das Brautpaar schreiten muss. An ihn werden z. B. bei der Hochzeit christlicher 
Oraon, die ich in Dumbarpath sah, die Stocke und Spazier-beile der angekommenen Brautge- 
sellschaft gestellt. Es muss ein fruchtbarkeitsbringendes Holz sein; er ist hdher als die anderen 

8 Pfosten. Um den Mittelpfosten wurde in Jubhipath eine bankartige Erhohung gemacht, die 
mit Stroh belegt wird, und auf die die Hochzeitstopfe gestellt wurden (s. o. Plattform mit Menhir). 
Einerseits hangt dies Gebaude sicher mit den Stroh-schobern der Chota-Nagpur-kultur zusam- 
men, die meist ebenfalls aus 9 Pfosten bestehen, von denen der mittlere hoch iiber das Dach- 
geriist hinausragt und meist (wie alle 9 Pfosten beim Hochzeitsdach) ein paar Zweige mit Laub 
an der Spitze behalt, wahrend er sonst wie alle anderen Pfosten geschalt wird. Um ihn wird 
das Stroh sorgsam herumgelegt, er ist notig, um den Strohhaufen zu halten. Dieser Schober ist 
nicht mit Pfahibauten zu verwechsein, die ich als Speicher in Bergddrfern oberhalb Hardwar 
verwendet sah. 

Anderseits ist das Hochzeitsdach der Chota-Nagpur-form durchaus ahniich der Hiitte, die 
die Santal vor dem Haus des Dorfobersten als Sitz der Ahnen erbauen: ein Erdhaufen, darauf 

9 Pfosten mit Giebeldach. Am Mittelpfosten soli ein Tontopf mit Wasser fur die Ahnen sein 
(Abb. bei Buschan, Sitten, Abb. 231; Text S. 183 f.). Und eine dem mandva noch ahnlichere 
Ahnenhutte haben die Tottiyan: je 3 Pfosten auf 2 Seiten tragen das Gebalk; ein Mittelpfosten 
tragt die Spitze des Grasdaches (ib. Abb. 167). Der Mittelpfosten ist von einer Erd-plattform 
umgeben; um ihn stellen sie Steine verschiedener Grosse (vgl. Abb. 2, 40). 

Eine der Hauptzeremonien bei der Hochzeit ist das Umwandeln des Mittelpfostens des 
Hochzeitsdaches. Die Kurmi stellen einen langeren mannlichen und einen kiirzeren weiblichen 
Pfosten in die Mitte, offenbar als Reprasentant der Ahnen. Die Binjhwar haben in der Mitte 
einen niedrigen Pfosten, auf den sie eine Worfel als weibliches, einen Dolch als mannliches 
Symbol legen. Bei den Bharwad in Gujerat wird ein Blutstropfen an den Mittelpfosten ge- 
schmiert, und er ist an seiner Spitze so skulpiert, dass er die Bhavani darstellt; er wird nach der 
Hochzeit in den Fluss geworfen, und, wo er strandet, wird die nachste Stammesversammlung 
abgehalten: alles deutliche Beziehungen zum Ahnen-megalith-kult (Crooke, Rel. 404 f.). Als 
eine der iiltesten Darstellungen eines solchen Pfostendaches mochte ich das Relief am Osttor- 
pfeiler des Stupa von Sanchi anftihren, wo ein Baum und davor ein Stein mit dem triratna-sym- 
bol statt des Mittelpfostens erscheint, also eine Kultstatte des Baumes der Erkenntnis und des 
Steines des Buddha, auf den ich noch zuriickkommen werde. Das Hochzeitsdach ist also ein 
Schattendach um einen Ahnen-Pfosten herum. 

2) im Hinduismus 

Die Megalithkisten Sudindiens sind teilweise nicht als Graber, sondern als Tempel benutzt. 
Sie Sind dann immer mit Reliefs bedeckt, unter denen z. B. der Basaba-Bulle ein ziemlich junges 
Datum beweist, z. B. Ind. Ant. 11, 275 (Abb. bei Breeks). Einen Schrein aus grossen Steinplat- 
ten fiir Thakurdeo (s. o.) sah ich bei Bhubanesvar. Dieser Typ hat sich iiber ganz Indien erhalten. 
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Der grosse Dolmen in Gujerat (Ind. Ant. Ill, 53) diirfte auch ein Tempel sein. Er besteht aus 
zwei Teilen, einer Steinkiste und einem Tisch davor, den man als Eingang zu megalithischen 
Grabern, wie sie in Europa zum Ganggrab ausgebildet wurden, zu deuten hat. Die beiden Teile 
sind aber, wenn man sie mit den Augen der hinduistischen Tempel-architekten ansieht: Aller- 
heiligstes (garbha) und Vorhalle (Mantapa). So gehen diese beiden Grundelemente des allge- 
mein indischen Tempels auf megalithische Baugedanken zuriick (vgl. Coomarasvamin 52, 88, 
109; vgl. ERE XI, 29; so: Longhurst bei Diez, Die Kunst Indiens, Postdam o. J. S. 57). Ahnlich 
lasst Strygowski (147) die christiiche Krypta aus dem Megalithgrab hervorgehen. 

In Vijayanagara wurde mir dieses deutlich: dort ist die Zella noch aus Granitplatten, der 
grossartige Aufbau daruber aber aus Ziegein gebaut: er entspricht dem tumulus iiber dem Stein- 
kistengrab. Und zwar ist auch der Sinn des Allerheiligsten durchaus der alte geblieben: es ist 
die Wohnung des Gottes, und der Gott ist ein Stein: seine Wohnung ist die Hohle, unterirdisch 
Oder im Berg. Das vimana, der hohe Aufbau uber dem Allerheiligsten, der tumulus in monu- 
mentaler Ausgestaltung, ist gedanklich der Weltberg Meru, der zugleich ein kosmisches lingam 
ist: echt megalithischer Sinngehait. Der Gott thront noch heute in absoluter Finsterniss. Mit 
altertiimlichen Ollampchen wird seine Hohle erieuchtet, wenn sein Dienst verrichtet wird, wenn 
er gebadet und gesalbt, gekleidet und gespeist usw. Das alles lebt noch. 

Viele Tempel Indiens sind in der Tat mehr Oder weniger unterirdisch, z. B. der Pataiesvar- 
tempel in Poona, d. h. der des Siva als des Herren der Unterwelt, der im flachen Land dasselbe 
ist wie die Felsentempel dicht dabei. Der freistehende oberirdische Matangesvar-tempel in Kan- 
chi hat durchaus die Form eines der Hohlentempel etwa von Badami. Der Siva-tempel in 
Vijayanagara war unterirdisch — aber auch er (wie der in Poona) hatte einen offenen Hof davor. 
Der Tempel ist mit seinem Dach heute in Erdbodenhbhe, der Hof dementsprechend tief gelegt. 
Und so wirken alle die beriihmten siidindische Tempel mit ihren flachen schmucklosen Dachern 
und dem starken Gegensatz: unter diesen Dachern die riesigen diisteren Hallen mit den phan- 
tastischen, figureniiberladenen Saulen — das wirkt ganz wie die Hohlentempel. Man sieht dies 
besonders deutlich, wenn man in Trichinopoly von oben auf den Bergtempel herabsieht, Oder 
in Madura vom Gopura. In Nordindien ist etwa der beruhmte ‘Unsterbliche Baum’ im unter- 
irdischen Tempel des Forts von Allahabad ein solcher Hohlentempel, und die Hohle der Vindhya- 
vasini ist durch einen kleinen pavillonartigen Aufbau davor geschiitzt, dass der Fuss eines 
Sterblichen den Boden uber der Hohle betritt. Der Siva Mahakala in Ujjain war unterirdisch 
(De). Besonders bei Siva ist die Versenkung des Tempels auch aus einem anderen Grunde ver- 
standlich: sein lingam soli in fliessendem Wasser stehen (vgl. Jambukesvar bei Trichinopoly); 
daher hat er z. B. in Conjeevaram im Kacchapikesvartempel ein lingam etwa einen halben Meter 
in den Boden versenkt fur den „Patalesvar”: so stehen sie im Grundwasser, dem ewig reinen 
Wasser. In Bhuvanesvar, wo die virnSna besonders lingaartig aussehen, hat man mehrere vimana 
derartig in den Boden versenkt, dass ihr horizontal-ornamentierter Sockel, der immer das lingam 
Sivas birgt, ganz im Boden steckt, und nur der kaktusartige vertikal-profilierte Oberbau her- 
aussieht. Auch in Amarkantak ist ein solcher versenkter Patalesvar, und davor ein mantapa 
als eine quadratische offene Saulenhalle, ganz ahnlich dem Hochzeitsdach. Strygowski (Abb. 131) 
denkt an Holzbiockhauser, was aber zum offenen Hallentyp garnicht passt. Der Kaiias-tempel 
in Ellora ist vielleicht von diesem Hbhlengedanken her zu deuten. 

Aber freilich: nicht jeder indische Tempel ist unterirdisch oder vom Megalithgrab abzu- 
leiten. Der Kern des NateWartempels, des grbssten von Cidambaram, sind eigentlich zwei 
kleine Hiitten, eine quadratische, eine rechteckige; beide mit Waimdach, eng neben einander 
Ruben, Eisenschmiede und Damonen in Indien 2! 
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gebaut. Sie sind von den Saulenhallen in riesigem Umfang in moderner Zeit umbaut werden. 
Ebenso ist der Durga-tempel in Jashpurnagar einer grossen Hiitte durchaus ahnlich; ein ganz 
anderer Gedanke als das Hohlengrab. Der grasgedeckte Tempel in Tanjore ist ahnlich: alle 
diese ohne den Weltenberg-aufbau. Auch die ratha in Mahabalipur sind hierher zu stellen: eine 
Grundform des Tempelbaus war das himmlische Gefahrt des Gottes, mit dem er sich sozusagen 
auf die Erde herabgelassen hat. Und ich sah noch einen sehr nierkwiirdigen Tenipeltyp in einem 
vereinzelten Fall: in Mahavana (bei Mathura) steht gegeniiber dem Palast Nandas ein runder 
Hanumantempel: ein Schrein, umgeben von einem Kranz von 8 Lehmsaulen, die ein konisches 
Grasdach tragen; das erinnert an den Kurumbartempel oder an die Badaga (Breeks pi. LXXV), 
Oder die megalithischen Steinkreise um Grabkammern herum. Unter dem Tempel ist eine Hdhle 
fiir einen Sadhu, ihr Eingang kommt neben dem Tempel hervor. Man steigt auf Stufen in diesen 
Keller, der gerade unter dem Gotterbild ist. Dieser Sadhu spielt sozusagen Gott (Abb. 46 ff.). 

Der Tempel pflegt in Indien wie in Griechenland auf einer Plattform zu stehen, auch das 
ist ein Element megalithischer Graber; und vor dem Tempel steht in Indien eine Fahnenstange, 
und in Siidindien daneben regelmassig ein Stein mit Lotusornament, auf dem Blumen und ghee 
als Opfer dargebracht werden. Bis hierher diirfen Pariah gehen, das Innere des Tempels ist 
ihnen verboten. Beides sind Reste alten Megalithentums: Grenzzeichen. Ebenso sind in sud- 
indischenTempeln manche Saulen mit Stockwerken von Himmeln skulpiert, d. h. sie stellen den 
Weltberg dar, der im Grunde auch nur ein riesiger Megalith ist. Es ist doch wohl so, dass weder 
die Arya noch die Induskultur noch die Austroasiaten Tempel hatten. Also ist es nicht absurd, 
dass die Kulturwelle der Megalithen den Tempeibau nach Indien gebracht hat, d. h. dass er 
auf dieser Megalith-grundlage erwachsen ist, wie iiberhaupt grosse Steinarchitektur und Stein- 
plastik als megalithisch aufgefasst werden kann, und all dies ist in Indien erst eisenzeitlich. 

Eine Plattform ohne Tempel ist haufig als Heiligtum fiir Aiyanar, den siidindischen Gott, 
errichtet; und im Paria-viertel eines Dorfes bei Coimbatore sah ich eine Plattform aus gewach- 
sener Erde mit Steinrelief der 7 Mutter und mit kleinen Lehmhaufchen, die lingams darstellen 
sollen. Eine grosse, uber 1 m. hohe Plattform aus verputzten Ziegeln deutete man mir am Govar- 
dhanaberg als Thron, auf dem Krsna zu sitzen pflegte, wenn ihm die Hirtinnen vortanzten. 
Ganz ahnliche ,, Throne” sieht man mehrfach in Bhubanesvar. Und der grosse mit Reliefs ge- 
schmiickte Thronsockel des Konigs von Vijayanagara ist im Grunde nichts anderes. Ander- 
seits erinnert der Thron mit Riickenlehne, auf dem Buddha dargestellt zu werden pflegt, an die 
Dissolithen, die alten Geister- und Hauptlingssitze. 

Der Sockel, auf dem spater Buddha-figuren stehen und sitzen, ist in den altesten Reliefs 
ohne Figuren dargestellt. Manchmal erscheint auf ihnen ein Paar Fusssohlen (Coomarasvami 33, 
48, 50), ein typisch megalithisches Motiv, das man von Norwegen bis Hinterindien (Heine Geldern 
I, 289) auf Megalithen verfolgen kann, und das in Indien besonders fiir Buddha und Visnu be- 
zeichnend ist. Ich sah z. B. runde, gemauerte, verputzte Gedenksteine einen halben Meter hoch, 
auf deren obere Kreisflache ein Paar Visnusohlen eingeritzt waren, dicht beim Krsna-thron am 
Govardhana-berg: sie sollen fur Verstorbene errichtet sein, sagte man mir. Sie haben also hier 
ihre ,,Spuren” hinterlassen, und in Hinterindien soil man solche Sohlen gerade fiir solche er- 
richten, die keine Spuren auf dieser Erde, keine Kinder hinterliessen. Der Sockel des Buddha ist 
also der Sitz, der alte Geistersitz. Die Statue ist eigentlich nichts anderes als die in Stein gearbei- 
tete Erscheinung des Geistes auf seinem Sitz: in Indien aber ist das Steinbild der Gott, oder gar 
ein Stein ohne plastische Bearbeitung. Der Stein ist aber auch der Altar geworden, und er ist 



KULTURGESCHICHTLICHE ZUSAMMENHANGE 


163 


unser Thron! Altar-ahnliche Steine sieht man iiberall in Indien, z. B. fiir Dih-baba in Bihar, die 
Elementar-dorfgbtter. Von ihm sah ich solche weiss gekalkten Steine bei Nalanda (s. Abb. 43). 

Die Kulte natiirlicher Steine muss man aber deutlich von diesen Menhiren unterscheiden 
(s. u. Siva, Devi). 

Menhire sind Gedenksteine verschiedenster Formen geworden. In Shergati (20 m. s. v. 
Gaya) sah ich eine Reihe von Steinen mit mir unleserlichen Inschriften, teils mit Ritzungen 
einer stilisierten Hand! Fin Brahmane dort sagte, dass man „jedeni” Hindu solchen Stein 
aufstellt, aber ich sah derartiges schon nicht mehr in Gaya; und mein Brahmane in Gaya sagte, 
dass er diese Sitte nicht kenne. Die Ritzungen konnte man mir leider nicht erklaren. Das Hand- 
motiv kommt im Mittelmeergebiet auf Megalithen vor (Wilcke 148) und blieb in Indien vor ahem 
auf Sati-steinen iiblich; Handabdriicke sieht man auch sonst oft auf indischen Wanden. — In 
Bengal hat man dagegen reich geschnitzte hbizerne Pfosten zum Andenken an Verstorbene 
mit Nandi’s etc. In Stidindien aber sind aus den Menhiren vor allem die Schlangen- (Wilke 139 
ff.), Helden- und Wittwenverbrennungssteine geworden, meist recht junge Werke, aber in ihrem 
Stil oft primitiv genug. Dort erhalt ein Stein als ,Verstorbener’ Speise nach der Verbrennung: 
dort ist ein Stein der Verbrenner Hariscandra, der Miinzen erhalt (Sonnerat 77 f.). Auf Menhire 
gehen wohl letzlich die herrlichen Saulen zuriick, auf die Kaiser Asoka seine Edikte schrieb. 

Auf dem jinistischen Khandagiri bei Bhubanesvar steht die ,,Devasabha”: eine Versamm- 
lung von lingaartigen, den Orissa-tempeln ahnlichen, meterhohen Steinen. In Poona am 
Zusammenfluss der beiden Fltisse, an jener heiligen Stelle, stehen Denkmaler, Platten mit 
kleinen Schreinen darauf, die durchaus an die megalithischen Plattform-gebrauche mancher 
Centralindischen Primitiven erinnern. Die kleinen Stupas, die z. B. in Bodhgaya urn den grossen 
Stupa herumstehen, gehdren ebenfalls hierher. Also alle drei grossen Religionen Indienshaben 
ahnliche Gebrauche des Megalithzeitalters bis in jiingste Zeiten erhalten (s. Abb. 41 — 42). 

Und auch die gabelformigen Opferpfosten, die es in Hinter- und Vorderindien (Heine-Gel- 
dern I, 283 f.) gibt, sind eigentlich Megalithen. Man mbchte sie mit den mondsichelfdrmigen 
Aufsatzen des Altars von Knossos (Wilcke 146), mit dem „Trog” vor den Bison etc., den nicht 
domestizierten Tieren auf Siegeln der Induskultur (Marshall 1, 70) vergleichen. So, wie der Kopf 
der Ziege im Kalighat-tempel in diese Gabel, die eigentlich ein Mondgehorn ist, gelegt wird, so 
konnte es auch in Knossos gehandhabt worden sein. Und der Trog der Induskultur lasst daran 
denken, dass in der Chota-Nagpur-kultur das Opfertier erst frisst, ehe es getotet wird; man 
konnte ein grosses Tier in diesen niedrigen Gabeln (wenn es keine Troge sind) nicht toten! Als 
Gedenkpfosten gibt es unbehauene Stamme, die oben in einer mit Schnitzerei verzierten Ast- 
gabel endigen, im Kongogebiet (IPEK 1928. Tfl. 1, S. 80). 

Zu den Menhiren gehdren ferner die hinduistischen Pfosten, die die Hirten in Palamau fiir 
ihren Gott Birnath aufstellen. Ich sah zwei Paare, je einen Gott mit seiner Frau, bei Jairagi. Der 
rechte ist 15, der linke 12 Jahre alt. Der Gott tragt eine Art Kappe, die Frau einen Stirnschmuck 
und Sindurzeichen. Davor lagen Reste von Kohle. Die Figuren sind von Korwa in Laomudhapath 
gemacht; sie haben aber keine Figuren der Art fiir ihren eigenen Kult. Im November 
kommt der Goala, der selber auf dem Path wohnt, herab und opfert eine Ziege und stellt kleine 
Tonpferdchen auf, wenn er es im Laufe des Jahres als Geliibde bei Krankheiten seines Viehs 
versprochen hat. Dies tat aber nur der vor 16 Jahren aus Palamau eingewanderte Goala mit 
Namen Lochan, der in einem Winkel des mauzha Hutab seine eigenen Weideplatze hat. Der 
Dorfhirte (Ahir) von Jairagi opfert dem Birnath nur in seinem eigenen Haus ohne solche Pferde. 
Uber diese Birnath-figur in Palamau wird Mr. Archer hoffentlich bald mehr veroffentlichen. 
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Einstweilen siehe O’Malley 46 f. Birnath soil ein Bhuiya gewesen sein, sagen die Bhuiya, die 
ihn selber verehren (das bestatigte Pater Cardon; er ist der Gorea der Kharia). Er wird bei den 
Ahir in Mirzapur nur als Pfosten mit nienschlichem Gesicht auf einer Plattform dargestellt 
(Crooke 1, 64), und ahnliche Pfostengotter gibt es im Bhandara Dt. (ib.). Von den Ahir verzeichnet 
Russell (11, 32 f.), dass sie um einen Pfosten tanzen, an dem eine Pfauenfeder oder ein weisser 
Hahn, Oder eine Ton-papagei befestigt sind (s. Abb. 44). 

In diesen Zusammenhang gehort auch die hochst merkwiirdige Darstellung des Asura- 
konigs Kainsa, des Onkels Krsna’s, im sogenannten Gartentempel in Puri, also in Orissa, das 
dem Gebiet der Chota-Nagpur-kuItur direkt benachbart ist. Aussen an der Wand sind moderne, 
bunt bemalte Reliefs, die unter anderem Krsna’s Geschichte darstellen. In der Szene, wie er den 
Karnsa totschlagt, ist Kainsa als Pfosten mit faunartigem bartigem Kopf dargestellt. Solche Kopfe 
kennen wir seit der Gandharakunst. Mag dieses Relief modern sein, es ist irgendwie von den Men- 
hiren (s. o. Santal !) mit Kopfen, die im Gebiet der Chota-Nagpur-kultur eben vorkommen, beein- 
flusst; und es ist, wenn man an keine alte Tradition glauben will, zumindest symbolhaft, dass 
der Kiinstler sich den Asura-konig als Gottespfosten, als Megalithen vorstellte. Soil man auch 
den JagannMh in Puri als Megalith deuten? Er, Subhadra und Baladeva sind als drei rohe Holz- 
figuren dargestellt, bunt bemalt; (vgl. Glasenapp, Heilige Statten Indiens, s. v. Puri; Hastings 
ERE s. V. Jagannath) jedes Jahr werden sie neu gemacht und die alten als Reliquien-splitter den 
Frommen verteilt (s. u. Zerstuckelungsmythen). Und doch ist ihre Gestalt ungeheuer altertum- 
lich und ganz unarisch, ganz anders als die feinen Plastiken der hinduistischen Kultur (vgl. 
Wilcke 131: die griechischen Baityloi; vgl. das „G6tzenbild auf einem Holzpfeiler” bei Glase- 
napp, Indien, 1925, Tfl. 67 aus Bengal und dessen Hinduismus Tfl. 12). 

Eine ganz andere Form des Menhir stellen die Grenzsteine dar, die ich im Patna-Museum 
sah; mittelalterlich mit Reliefs einer Kuh Oder dem Wurgermotiv. So liesse sich noch vieles 
anfiihren — ich habe nur bringen wollen, was mir bei der Reise auffiel. 

So will ich uber die oft behandelte Ursprungsgeschichte des Stupa: tumulus mit Stein- 
kreis, hinweggehen. Sanchi liegt herrlich auf einem Hiigel, ahnlich Jagayyapeta. Beim Stupa von 
Amaravati liegen primitive Steinkreise um den Fuss des Hiigels herum. In der Karli-Hohle ist 
ein Stupa in dem Caitya, d.h.: in einer Saulenhalie, die wie ein langgezogener Steinkreis anmutet, 
ist der tumulus: alles unterirdisch! Die Tore von Sanchi sind den alten Trilithen entsprungen 
(Heine Geldern I, 280), ebenso wie die Torbogen, die als Schaukel, oder als Geriist fiir die Waage 
dienten, auf der die Kdnige ihre Leiber in Gold aufwogen, das sie den Brahmanen schenkten, 
Oder nur als Tore (z.B. in BhubaneWar, oder in Mathura am Ghat) mit Glocken, die die Frommen 
zu Ehren Gottes lauten. 

Aber zwei Dinge mdchte ich noch vermutungsweise in diesen Zusammenhang bringen: 1) 
die sogenannte Bazarstrasse, auf der der Gott in seinem Gotterwagen beim grossen Fest von 
Menschen gezogen wird. Sie geht vieileicht auf die alten Versammlungsplatze zuriick, die in 
Nias als gepflasterte Dorfstrassen erscheinen, an deren Seiten die Geistersitze und zugleich Adels- 
sitze der Dorffamilien-haupter entlangstehen (Heine Geldern I, 300). Das fiel mir besonders in 
Vijayanagara ein, wo langs dieser breiten Strasse schbne Ruinen von Saulenarkaden erhalten 
sind — alles prachtvoll bewachsen. Man vergleiche das Lied des Khervaijfestes (s.o.), in dem 
der Weg als Tanzplatz genannt wird, und die gepflasterten Dorfstrassen in Mundadorfern (s.o.). 

Und 2) Rajgir. Heine Geldern (I, 280, 294) hebt die Mauern, turmartigen Pyramidenstiimp- 
fe, gepflasterten Wege und Treppen in Assam als Megalithen hervor. Man verfolgt imWesten 
Kyklopenmauern von Kleinasien durch das Mittelmeergebiet bis in das Elsass (Wilcke 116 f.). 
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Die zyklopischen Bauten in Rajgir oder Girivraja, dessen Name derselbe ist wie Kerakair (s.o.), 
das von dem asura-haften Jarasandha gebaut ist (s.u.), das am Nordrand des Gebietes der 
Chota Nagpur-kultur liegt, und durch die Bhuimhar irgendwie mitderalten Primitivschicht der 
Elementargeisterpriester verbunden ist, diese grandiose Stadtanlage ist wahrhaft megali- 
thisch! Ober die Berge laufen kyklopische Mauern, teilweise breite, gepflasterte Strassen, die 
als rampenartige Steinsetzungen gebaut zugleich Strassen und Mauern sind. An den steilen 
Hangen unterhalb dieser Mauern sind Vorpostennester ahniich den Banken, die in Assam in 
diesen Zusammenhang gehoren (Heine Geldern 286). Der gewaltige ,,Turm” Jarasandhas am 
Stadteingang ist ebenfals eigentlich nur eine quadratische, rampenartige Befestigung aus unge- 
heuren Steinen, mit Hohlen an den Aussenwanden,die den ganz bestimmten Eindruck erwecken, 
vom Erbauer beabsichtigt und nicht etwa spater durch Herausbrechen einzelner Steine gemacht 
worden zu sein. Der Gedanke, einen derartigen grossen Bergzug mit seinem Tal als Stadt zu 
wahlen, um diese Stadt eine Mauer von ca. 45 km. Lange zu ziehen, ist wahrhaft asurisch, da- 
monisch. Ich glaube nicht, dass es einen zweiten derartigen Ringwali gibt, der den Gedanken 
des Schutzes der Berge, dieser grossen helfenden Gotter, derartig verwirklicht (s. Abb. 49). 

g) Hiittenurnen und Gesichtsurnen 
a) in Indien 

In den Megalithgrabern Indiens sind mehrere Typen von Urnen gefunden worden, die von 
den Ausgrabern als Hiittenurnen bezeichnet und mit den aus Europa bekannten Hiittenurnen 
verglichen wurden. So vergleicht Foote (Mitra 413) einige, die wie eine Hiitte mit gewolbtem 
Dach aussehen, mit Entsprechungen in Etrurien und verweist darauf, dass ahnliche noch heute 
in Gebrauch sind; vgl. das Bruchstiick Foote 3,34 f. Abb. ib. pi. 37. Mitra erwahnt in diesem 
Zusammenhang einen anderen Typ: eine rundliche Form, die stark an einen Elefanten erinnert 
(412; Foote 3,185 mit Abb.). Es handelt sich bei diesem aber um keine Graburne, sondern er 
gehdrt zu dem Ton-elefanten von 1 m. Hohe, der bei Narainpur, etwa 20 Meter neben dem Stein 
der Jagdgottheit steht. Als Sattel hat er einen kleinen hohlen Aufsatz: durch ihn werden in 
seinen Bauch die Lampenstander (aus Ton) gelegt, die bei den Hochzeiten der Konige von Jash- 
pur und einer Rajuptenfamilie, die heute in Durhilongra lebt, gebraucht werden. Der Elefant wird 
aber, sagte man mir, nicht verehrt. Ich musste an den Elefantengott der Birhor denken (Abb. 50). 

Eine richtige Hiittenurne ist aber vieieicht auch die, die Longhurst aus einem Megalith- 
grab der Nilgiri ausgrub, ohne sie als solche zu erkennen; der merkwiirdige Topf, den er fand, 
war 8^/2 inch hoch, mit einer kleinen quadratischen Offnung an der Seite, zugedeckt mit einem 
konischen Deckel (Mitra 363). Ganz ahnliche stehen in Berlin im vorgeschichtlichen Museum. 

In Indien sind Tonhiittenmodelle heute in manchen primitiven Gotterkulten noch lebendig. 
Als solche Typen sind die Tonschreine der Vada (Seefischer bei Vizagapatan) zu nennen, die 
sie auf Holzgeriisten ihren Gottern errichten (Kirfel Abb. 179; Buschan 2, Abb. 123, Bd. 11), 
ferner die Tonhiitten, die neben den Pferden des Gottes Aiyanar als Behausungen fiir ihn und 
seine zwei Frauen aufgestellt werden (Abb. Frobenius 3, Tfl. 23). Dieser Typ der Rundhiitten 
ist in Indien sehr auffallend, weil er sich nicht mit indischen Haustypen vergleichen lasst. (Die 
Bhil sollen Rundhiitten bewohnt haben: Hutton im Census 1931 I, iii 1935 S.l). Bei Bezwada 
sah ich Rundhiitten, aber von anderem Typ; ihr Dach ist konisch und springt iiber die Mauern 
hiniiber, wie man es bei Speichern in Siidindien ofter sieht, und wie auch z.B. die Malaigali in 
Salem und Trichinopoly Dt. ihre Hiitten bauen (Jagor Abb. 14 ff.). Bei Coimbatore sah ich eine 
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Art Ton-rundhiitte, einmal geschlossen als Gluckenstall, einmal mit quadratischer Seitenoff- 
nung als Windschutz fur das Ollampchen eines Ganesa-bildes. In den Waldern am Siidhang der 
Nilgiri sah ich eine merkwiirdige Rundhiitte: eswar die stehengebliebene,runde,gebrannte Lehm- 
schicht eines Holzkohlenstosses. Aber die Aiyanar-hutten sind anders, sind auch anders als die 
etruskischen Hiittenurnen und als die Rundhiitten, die in den Barabar-hohlen die eine Rundung 
der ovalen Hohle ausmachen, und als die Blatthiitten der Sadhu’s auf altindischen Reliefs. 
Sie sind eigentlich nur mit Jurten zu vergleichen, und ich komme von dem Eindruck nicht 
los, dass sie mit dem Pferdekult noch direkt auf Herkunft aus Innerasien hinweisen. Man kann 
sie am ehesten mit der „Rundjurte von Luggendorf” vergleichen (Ebert V, Tfl. 66 a), einer 
Hiittenurne aus einem eisenzeitlichen Steinkistengrab Ostgermaniens. 

Aus indischen Megalithgrabern ist keine Gesichtsurne bekannt geworden, iiberhaupt nicht 
aus Indien. Aber ein deutlich erkennbares Halsfragment mit Nase und zwei Augen fand ich bei 
Mamerla auf dem langsam vom Fluss ansteigenden Feld, das mir als Statte von Asur bezeichnet 
worden war. Damit ist also auch dieser Typ fiir das eisenzeitliche Indien belegt. Im Museum von 
Patna sah ich einen grossen Tontopf mit aufgemalten, offenbar apotropaischen Augen; sonst 
weiss ich kein vergleichbares Material (s. Abb. 51a). 

b) Ausserhalb Indiens 

Im etruskischen und im nordisch-germanischen Gebiet gehen Hiitten- und Gesichtsurnen 
zusammen, ohne sich freilich ganz genau zu decken, und gehoren der Eisenzeit an (Kossinna, 
Hoernes 526; La Baume, Ebert), in Troja sind beide schon bronzezeitlich. Dies sind die drei 
Gruppen dieser Urnen in Europa. Aber alter sind ahnliche Gebilde in Agypten belegt. Da haben 
wir bereits vorgeschichtlich eine Art Steinvase mit Nase und Augen (Weyersberg 72 f. Abb.), 
da ist bereits im alten Reich das Grab als in den Eels gehauenes Haus mit vielen Zimmern, und 
in einem Zimmer der Holz- Oder Steinsarkophag in Form eines Palast-artigen Hanses; das ist wie 
die Hiittenurne im Megalithhausgrab: Verdoppelung der Haus-idee. Und von der 9. Dyn. an 
hat man die Kanopen; vier Steintdpfe, in denen die einbalsamierten Eingeweide des Verstor- 
benen aufgehoben und die um den Sarkophag mit der Mumie gestellt wurden. Sie hatten als 
Deckel die Kopfe der vier Horuskinder: Mensch, Affe, Schakal, Falke. In der 12. Dyn. (2000- 
1700) aber trugen sie oft nur Menschenkopfe, seit dem neuen Reich (1580-1 100) ofter Portrait- 
ziige (Ermann Ranke). Ausserdem gibt man demToten seit 2000Tonhausmodelle alsGrabbeigabe 
mit, die europaischen Hausurnen ahneln (Ebert V, 221, 224). Man hat aber in Agypten .Murnien, 
und also keine Urnen. 

Diese hat man in Etrurien seit dem Vll. Jhdt. oder etwas friiher, und zwar ,, Kanopen”, 
die man gerne auf einen Stuhl setzt und ein Tischchen davor stellt, als lebte der Tote im Jenseits 
weiter (Abb. Ebert II, 266 ff.) ,und Hiittenurnen. Eine merkwiirdige Verbindung beider Vor- 
stellungen liegt in jener Graburne im Vaticano Museo Etrusco Gregoriano vor, die ein Giebel- 
haus darstellt, aus dessen Dach, u.z. an der Langsseite, ein draufgesetzter Kopf heraussieht. 

Ungefahr gleichzeitig sind die Hiitten- und Gesichts-urnen im germanischen Gebiet an- 
zusetzen, in die jiingere Halstatt-zeit; einige Huttenurnen vielleicht schon in die letzte Bronze- 
zeit (1000-800: Kossinna 126, 103), im Rheinland sind Gesichtsurnen nachchristlich (Weyers- 
berg 82), in Polen in Latene-zeit (Ebert IV, 295 ff.), in Langeland (Danemark) sind einige Ge- 
sichtsurnen bereits bronzezeitlich (Arbmann 5). 

In Troja sind Gesichtsurnen in der 1 1.-V. Schicht, also vor der in der V 1. Schicht beginnenden 
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Eisenzeit, in der ,,mykenischen” Zeit (Abb. Weyersberg 74), und von da sind sie nach Thessa- 
lien, Serbien, Siebenbiirgen, Ungarn ausgestrahlt (Weyersberg 75; Ebert X, 167); auch in der 
Ageis und Zypern sind sie viel friiher als in West- und Nord-europa (Hoernes 528). Mit Troja 
hangt vielleicht die kubanische Hiittenurne zusammen (Ebert V. 87 h) — wieviele Hunderte von 
Grabhiigeln Anatoliens sind noch nicht ausgegraben! 

Es geht nicht, diese drei raumlich und zeitlich so nahen Gebiete vollstandig von einander zu 
sondern, und etwa, wie la Baume es will, eine germanische Sonderentwicklung beider Urnentypen 
aus dem gewbhnlichen Tontopf zu konstruieren (s.u.). Der genaue Weg, den diese Gedanken 
und ihre Gestaltungen als Kulturphanomen gegangen sind, ist uns freilich noch nicht klar. Man 
bedenke aber, wie komplizierte Volkerverschiebungen damals im europaischen Raum vor sich 
gingen! So kann Etrurien von Germanien durch die Keltenschicht getrennt gedacht werden. 
Freilich ist auch Troja nicht etwa der direkte Ausgangspunkt ftir Germanien und Etrurien ge- 
wesen. Die trojanischen sind wohl die altesten Belege, aber sie stellen ihrerseits nur eine lokale 
Sonderentwicklung dar, da alle dortigen Gesichtsurnen weiblich zu sein scheinen. Wir mussen 
den Rabmen weiter spannen, wenn wir diesem Problem einigermassen gerecht werden wollen. 

Es gibt z.B. in China einen menschlichen Kopf als Deckelknopf auf einem prahistorischen 
Topf (Siren), und in Japan gibt es neolithische Ton-trinkgefasse mit Gesicht (Munro 193; 
Menghin 301; Weyersberg 72), und Tonhauser als Grabbeigaben (Ebert V, 221), hausformige 
Sarkophage in Dolmen (Archaologia 55, 1897, 439 ff.) und shintoistische Totenbabren in Haus- 
form (Buschan 2, II. Abb. 55). Das erinnert an die tempelfbrmigen Grabaufsatze in Celebes (ZfE 
39, 1907, 79) und die Sarge aus Tuffstein, reich als Hauschen gestaltet, in denen Tote in 
Hockerstellung in der Minahassa beigesetzt werden (Buschan 1,11, 924). 

In Amerika gibt es am Missisippi Aschenurnen (?), sogenannte Totenkopfvasen aus Ton 
(Weyersberg 66), die wie grausige Leichenkopfe aussehen; sie enthielten wohl nur Speise-grabbei- 
gaben, wahrend die Gebeine des Verstorbenen in anderen Tontopfen ohne besondere Form 
beigesetzt wurden (Holmes 37 f.). So sind denn auch die beriihmten, mehr oder weniger natura- 
listischen Gesichts- und Kopf-gefasse der sildamerikanischen Hochkuituren als Grabbeigaben, 
nicht als Aschenurnen zu nennen. In Argentinien wurden Kinder in Urnen bestattet, auf deren Hals 
Oder Bauch stark stilisierte Gesichter gemalt waren, zugleich mit wulstartiger Betonung von 
Augenbrauen und Augen (Weyersberg 70; Bomann Tfl. 4, 5); ein auffallender Fall von Konver- 
genz, denn nur hier in Amerika gibt es Aschenurnen, die, wenn man nur die Brauen ansieht (ohne 
die Farben), den troischen ausserst ahnlich sind. Auch am Amazonas sollen menschengestaltige 
Graburnen verwendet werden (Buschan I, I, 235). Tonhausmodelie in Peru sind als Grabbeigaben 
beriihmt geworden (M. Schmidt 156 f.). 

Aus Afrika ware schliesslich auf einige Topfe zu verweisen, die von den Djenna (Weyers- 
berg 63) bekannt geworden sind; Passarge bildet einen als Wasserkrug ab. Frobenius(l, Tfl. 
134) berichtet (miindlich), dass fiir jeden der Abnen ein solcher Topf hergestellt wird; sein 
Zeichner Arrien, der diese Topfe dort gezeichnet hat, bezeichnet sie als Ahnentbpfe (kusson), 
ohne Naheres zu vermerken. Frobenius (2) hat von den Aschanti eine ahnliche Sitte be- 
richtet: sie haben Tontopfe, auf deren Henkel ein Gesicht modelliert ist; sie setzen ihreToten 
in einem Hain etwas abseits der Hauptstrasse bei, und zwischen Hain und Hauptstrasse, 
also in der Friedhofstrasse, stellen sie diese Topfe zu beiden Seiten in Reihen auf, jeder 
Topf ist der Sitz eines Ahnengeistes. Auch die Basa am Niger haben Gesichtsurnen (Baumann 
128; IX, 7). 
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Ahnliche Gesichtshenkel kennen wir aus Kisch (Weyersberg 71) und Elam, also mit in der 
altesten bekannten Topferei, und jiingere im italischen geometrischen Gefasshenkel. 

Aus Australien gibt es zwar keine Tontopfe dieser Art — aber Weyersberg hat wohl recht, 
wenn sie (80 f.) auf die ozeanischen Schadelkorware, Holzfiguren in Menschengestalt, in deren 
Kopf der Schadel des Ahnen aufgehoben wird, und ahnliche Gefasse der Primitiven (ib. 64 f.) 
als eine der grundlegenden Schichten der Gesichtsurnen hinweist. 

Vom weltweiten Ahnenkult als Fruchtbarkeitszauber muss man wohl ausgehen. Eine seiner 
Gestaltungen ist die Megalithkultur, die freilich nicht iiberall auftritt, wo Ahnenkult ist. So 
brauchen auch die Gesichts- und Hiittenurnen nicht iiberall aufzutreten, wo Megalithen sind. 
La Baume spricht vom Speicher-gedanken. Man hat den Ahnen, resp. seine Asche, zunachts in 
gewohnlichen Vorratsgefassen beigesetzt, um die Verbindung von Ahnen und Vorrat zu haben. 
Die Ahnen leben also im Vorratsraum (auch z. B. bei den Munda),'und dahin gehoren ferner die 
Vorratstopfe mit Gesichtern aus Alt-Guinea (Weyersberg 64). Man hat diesen uralten Gedanken 
deutlicher Gestalt werden lassen, indem man die Urnen zu Speicher-formen ausbildete; La 
Baume betont, dass es im Elbe-Saale-gebiet Speicher sind, keine Wohnhauser (wie etwa in 
Agypten und Hinterindien), die in den Urnen nachbildet wurden. Er geht weiter; einige Spei- 
cher-urnen haben die apotropaischen Augen erhalten, und sind so zum Typ der Gesichts-Tiir- 
urnen geworden (Abwehrgedanke). Daraus sind dann die ostgermanischen Gesichtsurnen ent- 
standen durch Einwirken des Portraitgedankens. 

Nun, man dart nicht nur auf Germanien sehen und kann sich schwer vorstellen, wie diese 
Gedanken hier der Reihe nach vom Himmel gefallen sind. Das Gesicht ist sicher weder in Ger- 
manien eine ornamentale Vervollstandigung der apotropaischen Augen (La Baume), noch in 
Etrurien (Undset bei Hoernes 192 f; 533 f.); aber es ist richtig, dass diese Gedanken mitgewirkt 
haben. Vielleicht stammt der Portraitgedanke aus dem semitisch-hamitischen Kulturkreis (Hoer- 
nes 488). Der agyptische Weg: iiber die Mumifizierung zur Gesichtsmaske ist auch einer, der in 
die Geschichte der Gesichtsurne einmiindet. In Etrurien hangt man als Vorstufe der dortigen 
Kanopen Tonmasken an Topfe (Ebert), silberne und holzerne Gesichtsmasken hangte man in 
Peru an die Mumien, man kennt sie aus dem Mittelmeergebiet, den Tschudengrabern Sud-sibi- 
riens, und den Grabern der Eisenzeit am Jenissei (Mehrhard 29). Die Gesichter auf Gefasshen- 
keln in Kisch haben weibliche Busen unter sich; sie hangen also wohl mit den troischen Vorstel- 
lungen zusammen: die Erd-mutter oder Stadtgottin nimmt den Toten schiitzend auf — und 
sie ist auch eine Fruchtbarkeitsgottin. Die Gesichtstopfe Perus, ins Grab (Jenseits) mitgegebene 
Diener (?), sind wieder ein ganz anderer Gedanke des Totenkultes. Die Topfe in Westafrika- 
sind sozusagen als Menhire zu deuten, also wieder ein anderer Gedanke. Speicher-, Abwehr-, 
Portrat-, Haus-, Diener-, Menhir-, Schutz-gedanke 

Es gibt also innerhalb der grossen Schicht prahistorischer Fruchtbarkeits- und Totenkult- 
riten, die wir in alien fiinf Kontinenten finden, eine am ostlichen Mittelmeer sich ausgestaltende 
Entwicklung von Gesichts- und Hiittenurnen, die wir in Sonderentwicklungen in Troja, dann 
in Etrurien und Germanien, vorher in Agypten und in Kisch sehen. Statt vom ostlichen Mittel- 
meer sollte man vielleicht von Kleinasien sprechen, das wir viel weniger gut kennen, und von 
dem die indische Insel der Gesichts- und Hiitten-urnen zugleich mit den Megalithen und dem 
Eisen abzuleiten ist. Von Agypten kann man diesen indischen Urnentyp jedenfalls nicht her- 
leiten, und auch nicht von der babylonischen Hochkultur, denn in der Induskultur hat man Ver- 
brennung der ganzen Leiche Oder nur von Teilen und Bestattung einzelner Teile der Leiche: 
alles inTopfen ohne besondere Gestalten (Marshall I, 82 ff; Tfl. 43d). Die Arya haben keine Ur- 
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nen verwendet, sondern den Rest der Asche in fliessendes Wasser geworfen — oder bestattet. 
Also wird auch durch solche Uberlegung der eindringenden Eisenzeit die Einfiihrung dieser Sitte 
nach Indien zugewiesen. Leider erlaubt das Fragment, das sowohl dem troischen wie dem ger- 
manischen Typ ahnlich sieht, keine genauere Ausdeutung des Zusammenhangs in Zeit, Raum 
Oder Sinn. 

h) Felsbilder 

Wir stehen — hoffentlich! — erst am Anfang der Materialsammlung von indischen Fels- 
bildern. Immerhin hat sich seit Mitra die Literatur um einiges vermehrt (Ghosh, Kiihn, Datta, 
Gordon, Anderson, Karandikar), und da ich die Felsbilder in Hoshangabad selber gesehen habe, 
glaube ich, einige Bemerkungen eines leider alizueiligen Reisenden nicht unterdriicken zu sollen. 
Zumal sich die indischen Archaologen, die ich sprach, um diese Frage so gut wie garnicht kiim- 
mern. Ich fragte in jedem Museum nach solchen Bildern und betreffende Literatur, und eigent- 
lich hatte nur K.P. Jayaswal in Patna die in Hoshangabad fliichtig gesehen, wahrend z.B. Mr. 
Chanda in Nalanda die der Mahadeo-hills fiir Gekritzel englischer Soldaten der Station von 
Pachmarhi erklarte — und lieber garnicht hinging, um sie anzusehen. Die bei Hoshangabad 
sind sehr leicht zu erreichen; sie liegen direkt neben den Schienen der Eisenbahn, etwa 2 Meilen 
siidlich von der Station. Also gerade da, wo das Narbada-tal von den ndrdlichen Bergen begrenzt 
wird. Im langsam flach ansteigenden Gelande liegt ein Sandsteinkliff, das Adamgarh genannt 
wird, stark verwittert, das schdne Rot des Steins vollig schwarz — wenigstens von der Bahn aus. 
Nur an wenigen Stellen sind rote, unverwitterte, vertikale Wandflachen und darauf die Bilder 
erhalten. Es sind mehrere hohlenartige Locher da, in denen teilweise heute noch puja gemacht 
wird. Und an mehreren Stellen sind Steinbriiche, die hoffentlich bald stillgelegt werden. Die 
Hauptbilderwand ist dadurch entstanden, dass aus einem ca. 8-lOm. hohen Block ein 3 m. hoher 
Brocken so heruntergebrochen ist, dass iiber ihm noch eine Verandadach-artige Schicht weit 
vorspringend erhalten geblieben ist; die senkrechte Bruchwand ist also regengeschiitzt, und der 
unten liegende Brocken gibt die Klettermoglichkeit, an der ganzen Wand malen zu konnen. 

An Felsbildern kennen wir in Indien verschiedene Typen. Die Felsritzungen in Ghatsila 
(Singhbhum) stehen bisher einzig da: Manner, in der horizontalen Oberflache grosser Blocke 
lebensgross eingraviert (Abb. Mitra). Etwa 6 Meilen von Mamerla soil eine Hohle mit Steinbil- 
dern von Astir sein: ob Ritzungen Oder Skulpturen Oder natiirliche Steine, die nur als mensch- 
liche Figuren gedeutet werden, das konnte ich nicht erfahren; wegen der Barengefahr wollte 
keiner mich dorthin fiihren. 

Ganz anders — und auch wieder einzigartig — sind die Felsritzungen in den Edakal-cave 
(Wynaad, Malabar), einer Hohle, die ahnlich Hoshangabad nur durch Abbruch eines Fels- 
blockes entstanden ist (Abb. bei Fawzett). Die ganze Wand ist voll gekritzelt mit Quadraten, 
Kreisen, teils magischen Symbolen, teils sinnlos anmutenden Stricheleien. In dem wiisten 
Liniengewirr einige Tiere mit wenigen Strichen angedeutet: Hunde? Und einige hochst son- 
derbar eckige Menschenfiguren, teils in Adorantenstellung mit erhobenen Handen, mit merk- 
wiirdigem Brustschmuck. Einige Figuren werden von ihrem Entdecker als Frauen angesehen, 
was recht wahrscheinlich klingt; eine hat auffallend weiche, in leichten Rundungen abfliessende 
Linien. Alle haben auf dem Kopf Linien, die vielleicht einen Federschmuck nach Indianerart 
meinen. Fawzett denkt an die Teufelstanzer dieser Gegend, die denn aber doch ziemlich anders 
aussehen. Ich mochte an die merkwiirdige Frisur mancher Aiyanars oder eines auf einem Fisch 
reitenden mannlichen Wesens, das ich in Vijayanagara offers photographierte, erinnern. Bei 
Ruben, Eisenschmiede und Damonen in Indien 22 
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Aiyanar sind die Haare den Strahlen der Sonne zu vergleichen. Und auch die Wedda zeichnen 
ihre Manner init solchen Haaren. 

In Hoshangabad handelt es sich um Zeichnungen, und derartige Felsbilder haben wir 
bereits in den Kaimur-, Mahadeo- und Satpurabergen im Banda Dt. und in einer Hdhie von 
Singanpur bei Raigarh, also im heutigen Gondgebiet, und zwar meist in ihrem nordlichen Teil, 
im Narbada- und Son-tal. Nur Singanpur im Mahanadi-gebiet liegt abseits. In meinem Chota- 
Nagpur-reisegebiet hatte ich iiberall vergeblich nach Felsbildern gefragt. Dabei war z.B. der 
Berg bei Barwenagar voll von natiirlichen Eisenoxydspuren, und dieses Eisenoxyd pulveri- 
siert, mit tierischem Fett angemacht (Cockburn) und rnit einem Holzchen aufgetragen ist das 
am meisten verbreitete Material dieser Gruppe von Felsbildern. Man tragt die Farbe direkt auf 
den Vindhya-sandstein auf; solche Zeichnungen kdnnen Jahrtausende halten — wie Cockburn 
aus Inschriften des 1. Jhdts. nach Chr. feststellte. Die Farbe ist in Hoshangabad bald mehr 
schwarzlich, bald rostbraim, bald mehr nach lila neigend. Die Bilder werden matt durch eine 
Kalkschicht, die, vom Regenwasser aus dem Gestein geldst, sich tiber sie legt (Cockburn 59). 
So wirkt der Untergrund nicht rot, sondern etwa perigrau, und ist nicht glatt, sondern sehr 
grobkdrnig und faltig. Die meisten Bilder in Hoshangabad (freilich ist vieles nicht mehr erkenn- 
bar) sind im Urnriss Oder in Flachenmalerei ausgefiihrte Silhuetten von Reitern und Fusssol- 
daten, eine aufgeregte Gesellschaft; u.z. ist der Urnriss soweit durchgefiihrt, dass keinerlei 
Innenzeichnung gegeben wird. Z.B. nicht das vor dem Pferd doch eigentlich sichtbare Bein des 
Reiters odcr ein Sattel, geschweige Gesichtsziige oder Kleidung (Ghosh PI. XV 1 1 1). 

Ich sah keine gegeneinander stehenden Kampfer, meist ritten oder liefen sie hintereinander 
wie verfolgend. Reiter und Fusskampfer durcheinander; einmal zwei Reiter, von denen der eine 
vom Pferd des Verfolgenden gebissen zu werden scheint. Einige Reiter und Fusskampfer halten 
geziickte Schwerter; und sie haben eine Art Giirtel mit irgend etwas Vorstehendem an ihrer 
linken Hiiftgegend, wohl zum Tragen desSchwertes. Sie haben oft eine Art Beutel auf dem Riicken 
hangen, haben offer Steigbiigel, wenigstens hfingt manchmal unter dem Bauch des Pferdes etwas 
Rundes(Ghosh XVI 1 1 a rechts unten). Einige Reiterhaben nurSpeere, einige einen Kopfschmuck: 
eine zuriickgeworfene Masse von Haaren oderFedern? Einige Fusssoldaten haben merkwiirdig 
grosse gebuckelte Schilde verschiedener Formen, und eine Gruppe von vier Bogenschiitzen 
tanzt (Ghosh XVI II c); sie haben den Bogen in der Rechten (!), je zwei Pfeile in der linken 
Hand, einen Kocher quer iiber den Riicken; sein unteres Ende ist von Karandikar ftir einen 
Busen, und dadurch dies fiir einen Amazonentanz erklart worden. Und sie haben den Giirtel 
mit der Schlaufe wie die Reiter. Die Pferde haben oft beschnittene, stolz aufstehende Mahnen, 
und ihr in die Stirn fallender Haarschopf ist deutlich gezeichnet. Sie haben ausfiihrlich gezeich- 
nete Hufe mit starkem Haarwuchs, aber sehr schlecht verstandene, aufgeregt galoppierende 
Beine. Einige haben einen phantastischen Schmuck: ein Gehange, das vom Hals tief unter dem 
Bauch zwischen den Beinen hindurch bis zum After geht. Aufgezeichnet habe ich mir als Gruppe 
von dieser Wand ferner einen .Mann auf einem Baum, kann ihn aber im Photo nicht wiederfinden. 

In Sarhat (Silberrad 567), .\lalwa (ib.) sind grdssere, in den .Mahadeo-hills und Bhaldaria 
(Ghosh XX 1) sind sehr ahnliche Gestalten, und doch in Tracht und Zeichnung wieder im Einzel- 
nen abweichend. Etwas ahnliche Reiter und Fusssoldaten sind in Hoshangabad in weisser 
Farbe und flachig an verschiedenen anderen Stellen, vor allem am Eingang einer auf der anderen 
Seite des Hauptblockes geleg.nen Hbhle in meist langweiligen Stellungen, und wegen der Farbe 
meist lange nicht so deutlich erkennbar. Es ist ein deutlich unterscheidbarer zweiter Stil. 

Es gibt einen dritten Stil in roter Farbe, den man geradezu geometrisch nennen kann, an 
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einer anderen Stelle welter siidlich, zwei Lanzenreiter, einer als Uniriss, einer flachtig gezeichnet. 
Zu diesem Stil gehdrt auch ein geometrisches Tier auf der grosser! Bildwand, das sehr ahnlich 
einigen Zeichnungen von Kohbar in Mirzapur (Ghosh XXII a) und einigen Menschendarstellun- 
gen von Singanpur (ib. XXIV b) ist ; dazu gehort auch die Eberjagd in Singanpur rnit ihren Mann- 
chen, die sehr abgekiirzt gezeichnet sind und einen sehr altertiirnlichen Eindruck niachen. Die 
Elefantenjagd in Likhunia ist ebenfalls stark geometrisch, aber macht doch einen ganz jungen 
Eindruck (Ghosh VI): die Gruppe der Tiere (Panther?) und Mannchen ganz links ahnelt zahl- 
reichen in Hoshangabad, die ebenfalls in rot gezeichnet sind, aber dem Stil nach zuni Stil 2 init 
seinen weissen Gestalten gehoren. Noch grober gestrichelt sind z.B. die Tiere und Manner in 
Singanpur (Ghosh XV 1 1 b), die stark an heutige Wedda-zeichnungen erinnern. Der Tiger, der einen 
Mann wegschleppt, in Singanpur (Anderson 305; Mitra XX IV) erinnert deiitlich an die Schneele- 
oparden, die auf ganz jungen Felszeichnungen in Lower Ladakh (Francke) erscheinen. Wohin 
Gordons ‘Schamanen’ zu stellen sind, weiss ich nicht. 

Dicht dabei sind in Hoshangabad einige Fusssoldaten mit Schwert und Schild (anders als 
obige) und Scheide; ferner ein Mann in einem Kreis — sehr undeutlich — aber doch einen selb- 
standigen Stil, den 4. in Hoshangabad belegend (s. Abb. 51 b). 

Jagdszenen, wie sie in Singanpur (Anderson und Mitra: auf Stier mit sehr kurzen Hor- 
nern?), in Kaimur (Cockburn: zu Fuss gegen Hirsch und Rhinozerus) und Banda Dt. (Reiter 
mit Pfeil gegen Hirsch: Silberrad) vorkomnien, habe ich in Hoshangabad nicht gesehen. Auf- 
fallend 1st ferner, dass es in all den Bildern dieses Gebietes keine Frauen gibt, was sie von der 
Edakalcave unterscheidet. Ferner gibt es in Hoshangabad nicht wie sonst allerhand Ornamente. 

Aber es gibt dort vereinzelte Tiere, u.z. eine Stier- Oder Bison- art mit rundem .Mondgehbrn 
und einen Elefanten (Ghosh XVI 1 1 a,b, XIX). Diese Tiere sind im Massstab ungefahr doppelt 
so gross wie die andern und sind von gelber und mattlila Farbe. Sie sind in einem wesentlich 
anderen Stil gemalt, ruhiger, mit gesenktem Kopf, ein Mittelding zwischen Umriss- und Flachen- 
malerei, mit Ehrfurcht vor dem grossen Jagdtier. Sie sind wesentlich matter und deutlich unter 
Kriegern, die sie an mehreren Stellen iiberdecken. Sie sind also eine altere Schicht (5. Stil). Bei 
dem einen ist ein fast quadratischer Platz im Leibe ausgespart, was an das Rhinozerus in der 
Ghormangar-hohle und Ghosh XX b erinnert. Bei der Hbhle auf der anderen Seite ist ein pracht- 
voller Hirsch in weisser Farbe: da er mit den weissen Reitern dort zusammen vorkommt, miisste 
man ihn also eigentlich dem Stil 2 zuweisen. Aber mit seinem kiinstlerischen Kbnnen iiberragt 
er sie weit und mit seinem gewaltigen runden, rnondformigen Geweih und mit seinem Stil 
stellt er sich von selbst zu jenen alteren Tieren. Dacegen kann man die ,, Giraffe’’ der grossen 
Felswand (Ghosh XVI I la) nicht von den Reitern trennen, denn sie hat genau ihre rote Um- 
risszeichnung und annahernd ihre Grosse. Dass es eine Giraffe sein soli, kann man trotz ihrem 
merkwiirdigen Buckel (?) wohl nicht bestreiten. Gewiss haben auch die Pferde oft kiihn ge- 
krummte Schwanenhalse, aber auch der Kopf, die Hufe und der Schwanz der Giraffe sind vollig 
von den Pferden abweichend. Aus ihr auf die Pliozan-zeit dcr Siwalik-fauna schliessen zu wol- 
len, geht aber denn doch zu weit. .Mitra (Journal 220) weist daraufhin, dass eine unmissverstand- 
liche Giraffe im .Mallikarjunatempel dargestellt sind; zwei ,Giraffenhalse’ erscheinen auf einem 
Deckel eines Tongefasses der Nilgiri (Breeks XXXVII). .Mit der Nilgai-Antilope ist die Ahn- 
lichkeit zu gering. 

Auch Cockburn (96) erwahnt, dass — selten — weisse, schwarze und gelbe Farben vorkom- 
men, gibt aber nicht an bei welchen Gegenstanden. Und die vereinzelten Tiere, die aus Singanpur 
abgebildet werden, sind alle in Rot: der Hirsch, die Eidechse, die .Mans (so mbchte ich lieher 
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statt Kanguruh (Mitra) sagen). Es diirften Totem-tiere sein (Maus-tirki). Und auch der Panther 
in der Lohrihohle diirfte hierzu zu rechnen sein (trotz Mitra: Jagd, mit Smith: Cockburn p. 95 
Anm.). Zu Totemtieren kann man in Hoshangabad vielleicht auch die Umrisszeichnungen von 
Fischen mit quadratischem Schuppenmuster und einen riesigen Aal an der siidlichen Stelle 
bei den Figuren des 3. Stils als eine ganz junge Gruppe (5. Stil) rechnen. Die Linien des Aals sind 
teils weiss, mir schienen sie jiinger nachgezeichnet zu sein. Zu diesem Stil gehort eine hochst 
merkwiirdige ,,Landschaft’ (?) dicht dabei; wie auf einer Landkarte ist ein Weg in grossen Win- 
dungen als zwei parallele Linien gezeichnet ; er endigt in einem Dreieck. Rechts und links von ihm 
sind Berge, d.h. Haufen von Steinen. Und dann sind da noch zentrale Dinge, die ich nicht be- 
schreiben kann. 

Dies in grossen Ziigen der Bestand an Felsbildern. Es erhebt sich die schwierige Frage nach 
ihrem Alter. Ghosh datiert die in Hoshangabad ins 9.-10. Jhdt ohne jede Begriindung; Cockburn 
(58) meinte, sie seien 300 Jahre alt: Beweise hat er nicht. Er hat als Anhaltspunkt einerseits, dass 
ein Rhinozerus gejagt dargestellt ist, das hier heute nicht mehr vorkommt. Er fiihrt aber dann 
an, dass Kaiser Baber ein Rhinozerus erlegt haben soli und in Barhut eines abgebildet ist (57), 
ebenso in Sanchi. Anderseits richtet er die Aufmerksamkeit auf die dargestellten Waffen: er 
meint, nur einige seien aus Eisen, wenn namlich Pfeile und Lanzen lange Barte batten; andere 
dagegen aus hartem Holz, andere aus Stein, wenn namlich hinter der Spitze noch eine ganze 
Zahl Widerhaken langs dem Schaft gezeichnet werden (Abb. pi. VllI; vgl. Smith II, 192). Aus- 
ser diesen Darstellungen solcher Waffen hat er eine eiserne Pfeilspitze (62) und haufenweise 
Steingerate (Pfeilspitzen, Beile etc.) in den Hohlen selber gefunden (Abb. bei Ghosh). Also hat 
die Verwendung von Stein und Holz fur Waffen — sagt er — hier bis in die jungste Zeit gedauert, 
wenn auch damals schon Eisen vorkam. Die Pfeile und Speere in Hoshangabad haben nicht sol- 
che Widerhaken und sind auch nicht eindeutig als metallene zu erkennen ; die Schwerter freilich 
diirften Eisen sein. Und was Cockburn als Holzform anfiihrt, das konnte — soweit es sich urn 
zwei Paare von Widerhaken handelt — auch mit dem Doppelpfeil der Asur interpretiert werden. 
Es gab auch Bronze-speerspitzen mit drei bis vier Paaren beiderseitiger Widerhaken. Alte Holz- 
waffen sind natiirlich nicht gefunden, und heutige sind mir aus Indien nicht bekannt. Immer- 
hin kann man nicht mit alien Waffen als steinzeitlichen auskommen! Es lassen sich weder stein- 
noch kupferzeitliche Beile auf den Bildern nachweisen. Von den bei Ghosh abgebildeten Stein- 
werkzeugen ist allenfalls dies oder jenes wie z.B. pi. XI 1 a. Nr. 1 als echter Mikrolith anzuer- 
kennen; die anderen sind alle jiinger und eben nur ,,bei” den Zeichnungen gefunden. 

Cockburn verweist fiir die Darstellung der vielen Widerhaken auf Ritzzeichnungen moderner 
Australier; das greift Mitra auf, verbindet es mit P. Schmidts austroasiatischer Sprachttheorie, 
und weist also die Felsbilder einer mesolithischen indo-austrischen Schicht zu! Ja, wenn es in 
Hinterindien Zwischenglieder gabe usw. Cockburn hat auch rohe Topferware in den Hohlen ge- 
funden (93), was zu Mitras hohem Alter nicht passen will. Aber wer weiss, wielange die Hohlen 
bewohnt waren, und ob die Zeichnugen der alteren oder der jtingeren Zeit ihrer Bewohntheit 
angehoren. 

Schlieslich verweist Cockburn darauf, dass noch heute in ahnlichem Stil Zeichnungen vor- 
kommen, z.B. wenn in einem Hinduhaus eine Hochzeit stattfindet (91). Dies Argument verwen- 
det Mitra anders: er sagt, es ist charakteristisch, das z. B. die heute in diesem Gebiet lebenden 
Ho, die eine austroasiatische Sprache sprechen, solche Zeichnungen an ihren Hiitten haben. Aber 
1) sind die Felszeichnungen im Gebiet der Gond, nicht der Munda, 2) sind solche Zeichnungen 
auch an Hinduhausern, z.B. photographierte ich welche in Bhubanesvar und auf dem Mandar- 
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hill. Die Frage der Felsbilder Indiens ist also so schwierigwie die der Buschmanner und der Fels- 
bilder Siidafrikas. 

Bei den Edakalcaves ist tatsachlich ein Teil ausgegraben worden (Fawzett 413), sie sind 
also sehr alt, alter als dabei an hoheren Stellen der Wand gefundene Inschriften. Fine der von 
Hultsch (ib. 412) gelesenen Inschriften besagt, dass sie von einem Kdnig (?) Visnuvarman der 
Kutumbiya-familie geschrieben ist; er hat sich also hier verewigt urn 500 n. Chr., urn zu zeigen, 
dass er an dieser Stelle war, die noch heute ein Walifahrtsort ist. Auf dem Berg ist ein Heiligtum, 
das besonders von der Chatti-kaste aufgesucht wird, die eine eigentiimliche Tigerjagd mit Netz 
und Speer betreiben, an deren Ende sie den Tiger als Opfer aufhangen, aufgespannt auf eine Stange, 
als wenn er noch am Leben ware (408). Man denkt an ahniiche Verfahren der Altaier beim Pfer- 
deopfer. Eine andere Inschrift besagt anscheinend, dass sie von einem Manne herriihrt, der selber 
viele Tiger getotet hat (412). Hier ist also ein sinnvoller Zusammenhang zwischen heutigem 
Branch und alter Inschrift — aber die Ritzungen sind viel alter. Sollten einige der Tiere dort 
Tiger darstellen? 

Auch im Gondgebiet hat Cockburn (94) Inschriften gefunden, u.z. ,,uberail”, teils in Hindi, 
teils in ,,Asoka”-schrift in vielen Hdhien. Damit ist also nur ein grosser Zeit-zwischenraum 
angegeben, immerhin in historischer Zeit. Wichtig ist aber wohl inhaltlich eine Zeichnung, in 
Malwa (Silberrad 567 Abb): ein radloser Wagen, davor eine Deichsel und Joch, aber nur ein 
Buckelochse; im Wagen sitzt ein Mann, ein zweiter halt einen Sonnenschirm iiber ihn, ein drit- 
ter ist Wagenlenker. Das muss ein Kdnig sein (man denke an die Edakalinschrift), der aber nicht 
in einem kdniglichen Pferdewagen, sondern in einem Ochsenwagen fahrt. Das Fehlen des Rades 
und des 2. Buckelochsen ist vielleicht nur als Unfertigkeit der Zeichnung zu deuten, aber das 
Wagengestell scheint direkt auf dem Boden, d.h. in gleicher Hdhe mit den Fiissen des Ochsen 
zu sein. Dabei sind 2 Bogenschiitzen zu Fuss, und angeblich noch ein paar undeutliche Tiere. 
Es kann sich hier nur urn einen sehr armlichen und primitiven Kdnig handein — und man 
denkt unwillkiirlich an einen der kleinen Gondkdnige — mdgen die grossen unter ihnen auch 
mehr hinduistisch gewesen sein. Ihr Schldsschen bei Jubbulpore: Madan Mahal ist reizend, und 
solche Herren hatten schon Hindu als Soldaten, Beamte und Brahmanen. 

Aus den Trachten ist nicht viel zu gewinnen: die Krieger sind teils nackt, teils haben sie 
ein kurzes Hemd, meint Cockburn fiir die Ghormangar-Rhinozerus-jagd. Ihren Kopfschmuck 
vergleicht Cockburn (61) mit dem Federschmuck heutiger Neger; auch Gond tragen manchmal 
Federn im Haar. 

Zur stilistischen Vergleichung ist es ratsam, zunachst auf raumlich Naheliegendes hinzu- 
weisen. Man kann etwa 2 Reliefs in Naoratan heranziehen, um zu zeigen, was fiir unglaublich 
primitive Bildnerei vor 300 Jahren im Djangel mdglich war. Die Pferde haben hier geradeso 
unmdglich geknickte Vorderbeine, so langweilige Schwanze wie in Hoshangabad. Aber sie sind 
viel unlebendiger, mit plumpem Bauch und nicht so kiihn geschwungenen Halsen. Hier sollen 
islamische Bauhandwerker am Werke gewesen sein? Es waren Steinmetzen, die sicher keine 
Reiter waren, wie die Zeichner von Hoshangabad. Und gerade so sind die „primitiven” Sati- 
und Helden-steine nicht mit Hoshangabad zu vergleichen. 

Raumlich noch naher aber liegt Sanchi und der Udayagiri bei Bhilsa. Von Hoshangabad nach 
Sanchi ist eigentlich nur eine Gebirgsgegend. Ein wiistes Gelande durcb malerische Ghats mit 
tief eingeschnittenen Flusstalern; fast 70 Meilen fahrt man mit der Eisenbahn, ohne ein einziges 
Dorf zu sehen. Wie viele unentdeckte Hdhien mdgen in dieser Wildniss sein? Oder sind sie doch 
nur am Rande des bewohnbaren Narbada- Flusstales zu erwarten? Konnten Reitervdlker hier 
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leben? Bauern sicher nur mit primitivster Brandwirtsschaft! Bei Sanchi aberbeginnt das Hoch- 
land des alten Malva, Hochkultur des Gangeslandes. Auf der Kuppe des letzten Berges ist der 
grossartigste Stupa des indischen Festlandes wiederhergestellt; etwas unterhalb von ihm liegt 
ein kleinerer mit sehr viel primitiveren Reliefs als auf dem grossen. Da ist zunachst das schon 
erwahnte Rhinozerus, da sind aber auch Reiter. Die Pferde haben die ausfiihriich geschilderten 
Hufe wie die in Hoshangabad; eines hat die schone, hochstehende Mahne deutlich ausgearbeitet, 
und es hat einen Biischel als Kopfschmuck zwischen den Ohren. Die Reiter haben Steigbugel — 
nicht die auf dem grossen Stupa; zwei haben gewaltigen Turban-Kopfschmuck. Finer schwingt 
ein Schwert genau wie in Hoshangabad. Aber sie reiten langsam Schritt oder Trab. Ein Reiter 
hat als Hintergrund eine Lotusbiume: sind die phantastischen Schmuckbander einiger Hoshan- 
gabad-pferde (und in den Mahadeohills?) missverstandene derartige Ornamente? Lieber frei- 
lich mochte ich annehmen, dass die Reiter-zeichner in Hoshangabad ihre Gegenstande kannten. 
Ich sah manchmal Tucher als ein Schmuckband zwischen Kopf und Bauch des Pferdes in Indien. 
Aber auf die Moglichkeit einer formalen Entlehnung mochte ich doch hinweisen. Dann kdnnte 
die ,,Landschaft” in Hoshangabad eine Ranke sein, wie sie auf den Pfeilern von Sanchi offers 
vorkommen. Ist die Giraffe ausdem Kamel des Osttores des grossen Stupa missverstanden? (vgl. 
das Kamel vor einern Wagen in Mathura: Vogel 1, pi. LVH!) — Aber : in Sanchi ist die Klei- 
dung viel reicher als in Hoshangabad, sind viele Frauen, Wagen, Schlangen, Lowen etc. in grosser 
Zahl, ist der Stil ein ganz anderer, wenn auch noch so ,,primitiv”. Immerhin bleibt denkbar, 
dass die wilden Stamme der Satpura-Narbada-gegend zwischen den alten Kulturlandschaften von 
Malva und Berar von hier beeinflusst waren. 

Man bedenke ferner, dass die altesten datierbaren indischen Hbhlenmalereien, die der 
Jogimara-hdhle des R^mgarh-berges aus dem 2.-1. Jhdt. v. Chr. im Staate Sirguja (Smith Hist. 
93 f.), noch in heutiger Gond-gegend (Ball 243) gelegen, in Rot mit Schwarz und seltenem Gelb 
(ohne Blau) auf weissem Grund gemalt, den Reliefs von Sanchi und Barhut scheinbar ahnlich 
(es gibt noch keine Reproduktionen) ebenfalls eine eigenartige Ausstrahlung der Gangeskultur in 
die Djangelgebiete darstellen. Mehrere Manner sollen hier nackt, ihre Diener bekleidet darge- 
stellt zein ; ein Knabe auf einern Baum, umstanden von Nackten, konnte Krsna meinen (?). Gab 
es hier so friih schon Gond-artige Primitiv-Konige? Oder soli man den Erbauer dieser Heilig- 
tiimer als Arya bezeichnen? Nicht weit von hier hat Rama den Sambuka erschlagen. Hat man 
Hinduismus so in die Kultur der Primitiven getragen? Gehort dies zum Kapitel der Asflr-ruinen? 

Oder umgekehrt! Wenn wir nicht weit von unserem Gebiet in Ajanta die herriichen Hohlen- 
fresken vom Anfang unserer Zeitrechnung an finden, in Ellora die schonsten Felstempel indiens, 
so ist denkbar, dass diese hohe Kunst ihre primitive Vorstufe hatte. Arya haben, soviel wir 
wissen, solche Kiinste nicht getrieben. Sie haben sie also von einer alteren indischen Kulturschicht 
ilbernommen, und so ware es an sich durchaus mdglich, dass sich voraryische Felszeichnungen 
finden Hessen. Deswegen mochte man etwa die jungeren Schichten der Felsbilder-soldaten mit 
Sanchi auf eine Stufe stellen: wer weiss, wer damals als Reiter im Narbadatal gelebt hat? Man 
konnte an Bhil denken, die heute noch das Pferd im Totenkult kennen, und denen man dies 
Reitertum wohl zutraut. Asoka-schriftzeichen wiirden solche Zeit um unsere Zeitwende andeu- 
ten -und dann waren diese Reiterfiguren immerhin ihre 2000 Jahre alt. 

Dann waren aber die grossen Tiere des Stils 5 und die geometrischen Menschen des 3. und 4. 
Stils noch alter, vielleicht sogar steinzeitlich. Der gehornte Stier erinnert an Mohenjo Daro: ein 
,, high-humped and lyrate horned bull” und zw'ei ,, large bulls with spreading horns” sollen im 
Bellary Dt., also weit im dravidischen Siiden, in meso- oder neo-lithischer Zeit (Mitra 199 nach 
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Foote) in Felsritzungen bei den Mikrolithen gefunden sein: in der Tat lassen sich auch einige 
Fusskampfer und Singanpur (Stil 3-4) und die Jagdszenen der Rhinozerus-jagd mit meso- 
lithischen Zeichnungen Spaniens stilistisch vergleichen (Obermaier). Percy Brown denkt vor 
allem an die von Cogul (Breuil), und das Cogulien ist fiir die Buschmannkultur nach Menghin 
sehr wichtig. 

Menghin halt denn auch einige Felsbilder Indiens fiir so alt wie die bei ihnen gefundenen 
Mikrolithen. Die Felszeichnungen kdnnen sich iiber sehr lange Zeit erstrecken. Mehr wird man 
heute nicht sagen kdnnen. 

Wenn man also Prahistorie und Ethonologie kombiniert und die Felsbilder mit den Mikro- 
lithen und den Weddoiden, dem Totemismus und der Sonnenmythologie zusammenbringt, so 
ist est zumindest nicht von vorneherein unmdglich, sondern dem vorlaufigen Stand der heutigen 
Wissenschaft nicht widersprechend, freilich als eine Hypothese und ganz analog dem Busch- 
mann-problem Afrikas. Als ich vor der Felswand in Hoshangabad stand, war ich doch erschiit- 
tert: was ich bisher nur in Reproduktionen von Spanien undAfrika kannte.sah ich jetzt selbst, 
und gerade das Gegeneinander der Stile, die Feierlichkeit der grossen Tiere, das Gekritzel der 
aufgeregten Reiterchen und jene eigenartigen, stark stillisierten Fusskampfer, dass es das auch 
in Indien gibt! 

i)Zusammenfassung: Indien in prahistorischer und ethnologischer 

Betrachtung 

Dem Indologen, der weder als Ethnologe, noch Anthropologe, noch Prahistoriker regel- 
recht ausgebildet ist, scheint es ratsam, einmal zusammenzustellen, was diese modernen Disci- 
plinen in grossen Ziigen iiber Indien erarbeitet haben, so sehr er sich auch der Verganglichkeit 
ihrer Theorien bewusst ist. Eine vollstandige Obersicht kann ich nicht bieten. Was etwa im 
Zusammenhang mit dem beruhmten Fall der Polyandrie im MahabhSrata aus dem tibetischen 
Gebiet, Oder was iiber die See von SO oder SW nach Indien gelangt ist, lasse ich ganz beiseite 
und betrachte Indien als siidliche Halbinsel Asiens in geographischer wie kultureller Hinsicht. 
Aus NW und NO sind zweifellos Kulturstrome nach Indien gelangt; Siidindien ist leider dem 
Indologen ein all zu dunkles Gebiet; das spiirt man beim Lesen wie beim Reisen. 

1) Vor-steinzeit 

Ein Urgerat des Menschen wird der Kniittel gewesen sein, wie ihn unsere Kinder noch be- 
nutzen, urn Apfel vom Baum zu werfen; die Asiir werfen Holzkniittel bei der Jagd. Aus ihm ist 
der Bumerang entwickelt worden, die Keule usw. Das kratzende Ackergerat der Asur ist aus 
einem Holzgerat entwickelt worden. Ich sah eine Gruppe von Nata, Wanderarbeitern, beim 
Strassenbau bei den Barabarhdhlen, die nur Windschirme als Wohnung batten. Fischreusen 
werden von den Chota-nagpurvdlkern in grossem Umfang verwendet: diese beiden Elemente 
altester menschlicher Kultur iiberhaupt lassen sich vielleicht sogar archaologisch belegen (Men- 
ghin 89-91). Also es gibt in Indien Reste einer zu vermutenden Holzkultur, die man vor den 
Steinzeiten ansetzt -aber damit ist freilich nicht bewiesen, dass es in Indien einst Stamme mit 
reiner Holzkultur gegeben hat. Von steinloser Pygmaenkultur gibt es aber noch Reste auf den 
Andamanen (ib.481 f.); vielleicht gab es sie auch auf dem indischen Festland und ist sie dort in 
den pygmoiden Kulturen aufgegangen. 

Vielleicht kann man hierher die Funde der Billa-Surgam-Hdhlen stellen (Karnul Dt.; Mitra 
166 ff.). In ihnen fand man in 15-16 Fuss Tiefe inehr als 200 Knochen-Gerate: Pfeilspitzen, 
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Axte, Dolche, Ahlen, Schaber, Meissel etc., aber keine Steinwerkzeuge. Und neben den Knochen 
fanden sich keine Cranien, sodass man an Schadelopfer dieser Kultur glaubt, die ausserhalb der 
Wohnhohle niedergelegt wurden. Menghin (127 f.) deutet diese Funde als Rest einer Knochen- 
kultur, einer eskimo-ahniichen, dem Protolithikum phaseologisch parallellaufenden Kultur der 
eurasischen Tundrenzone. Gerade bei Eskimo sind Schadelopfer ublich (ib. 493) — aber wie sollte 
eine derartige arktische Kultur ins tropische Indien gekommen sein? Es ware ein einzigartiger 
Splitter (ib. 519), der einmal in das Kerngebiet ganz andersgearteter siidlicher Kultur einge- 
drungen ware, dort aber versandete (ib. 598) (vgl. die Karte ib. 130). 

Auch die Anfange der Steinzeit sind in Indien noch in Dunkel gehiillt. Eolithen werden von 
vorsichtiger Forschung heute noch nicht anerkannt (ib. 88 f.). Fiir Indien behauptet freilich 
Mitra (137) eine grosse Sammlung von „Rostrocarinaten”, von Menschenhand bearbeiteten 
Steinen, zu kennen; es handelt sich um 200 Oberflachenfunde von Cuddapah. 

2) Klingenkulturen-Reihe 

An protolithischen Klingen verzeichnet Menghin (105) nach Mitra (127 ff. mit Abb. pi. II) 
eine einzige, die im oberen Godavari-Tal gefunden wurde. Menghin urteilt danach(519), dass diese 
Kultur in Vorderindiendien nicht Fuss gefasst hat. Auf der Karte Menghins (130) 1st ein starker 
Zipfel mittelasiatischer Klingenkultur nach NW-lndien hinein verzeichnet: aber bei der Schil- 
derung der weltweiten Verbreitung dieser friihen Kultur (598) erwahnt er Vorderindien vor- 
sichtiger Weise nicht. Ethnologisch kommen wir fiir die ihr entsprechende Tasmanoide Kultur in 
Vorderindien ebenfalls nicht weit (484 f.). Diese Wildbeuter hatten ausser Windschirmen (s. o.) 
Kegelhiitten, deren Typ man vielleicht in der Hiitte des Schmiedes von Dumbarpath, die denen 
der Birhor-wanderer ahnelt, Oder in denen von Sadhus von Hrsikes wiederfinden konnte ; vgl. die 
heutige Hiitte der Sojoten (Homberg 29). Sie kommen meines Wissens sonst bei indischen Pri- 
mitiven als Wohnstatten nicht vor. Diese Kultur ist durch Speere ausgezeichnet, die aber auch 
in jungeren Schichten (Totemisten) nach Indien gebracht sein konnen. Fiir die Tasmanoiden sind 
ferner Korbe in Spiralwulsttechnik, die in grossem Ausmass als Vorratspeicherin Chota-Nagpur 
verwendet werden, charakteristisch ; die altenWildbeuter hatten aber natiirlich noch keine solchen 
Vorrate. Ich weiss auch nicht, ob diese Speicherkorbe in der primitiven Art der Tasmanoiden 
Oder in der jiingeren Art der Altpflanzerkultur (Schmidt-Koppers 80, 458) ausgefiihrt sind. 
„Jiinglingsweihe mit Narbentattowierung” konnte in den Brandnarben der Asur und ihrer 
Nachbarn fortleben. Wie die ,,weissen und roten Tupfen auf Zeremonialgegenstanden” in den 
Hochzeitstopfen der Asur. Es ist also durchaus nicht sicher, dass diese altsteinzeitliche Kultur 
in ethnologisch reiner Form in Vorderindien gelebt hat. 

Sichereren Boden betreten wir mit der miolithischen Klingenkultur, den totemistischen 
Jagern der innerasiatischen Steppengebiete. Dass von denen ein Zweig irgendwie nach Indien 
gelangt ist, ist wohl ziemlich sicher — so vorsichtig sich auch Menghin (603) aussert. Von ihnen 
wird der alteste indische Totemismus herzuleiten sein, der freilich nirgends in Indien rein er- 
halten ist (Kern 72). Niggemeyer findet ihn in seiner altesten Form in den CP, in einem Gebiet, 
das heute von den Gond und ihrer Kultur beherrscht ist. Es ist aber historisch noch greifbar, dass 
die Gond erst in junger Zeit von Siiden dorthin gekommen sind. Die iiberlegene, weitgehend 
mutterrechtliche Ackerbaukultur der Gond hat dabei eine ethnologisch wesentlich primitivere 
Schicht uberdeckt, der u. a. die Baiga (Russell 11, 77 ff.) zuzuordnen sind. Dies Volkchen hatte 
weder Pfeil noch Bogen, ahnelte darin den Birhor (Driver 12), den wohl primitivsten in Chota- 
Nagpur, und den Kanjar (Crooke, Russell s. v.), totemistischen Jagern, die ein Universalgerat 



KULTURGESCHICHTLICHE ZUSAMMENHANGE 


177 


als Speer und Grabstock beim Jagen iind Sammeln verwenden. Das Fehlen des Bogens ist gerade 
wesentliches Kennzeichnen der Klingenkultur -ein erstaunlicher Gegensatz zur alithischen Pyg- 
maenkultur. Die Baiga haben freilich heute Brandwirtschaft und Axt (Russell 91): das darf man 
wohl als ackerbaulichen Einschlag ihrer eigentlichen Jager-kultur ansehen (87, 91). Von den Ver- 
wandten der Baiga, den Bhaina, erzahlen ihre Nachbarn, die Kawar, dass sie keine Axte 
batten (Russell 11, 227). 

Die grosse religionsgeschichtliche Bedeutung dieser priniitiven Wildbeuterschicht, dieser 
Erstsiedler, fiir alle jiingeren Schichten der Chota-Nagpur-kultur haben wir oben gesehen. Es 
ist nun freilich durch die Gondilberdeckung auch sogar der Totemismus der Baiga selber nicht 
mehr lebendig; ihre exogamen Clans haben Gondnamen iibernommen (Russell 81) — aber ihre 
Verwandten, u. a. auch die Bhaina, Birhor, Bhuiyar, Birjia (Niggemeyer 604 f.) haben den Tote- 
mismus noch. Dieser vaterrechtliche Totemismus im zentralen Indien ist der eigentliche und 
als erster nach Indien gekommene. Die beiden Gebiete eines mutterrechtlichen Totemismus in 
Stidindien (Madura, Siid-kanara) und in NO-lndien (Assam) sind aus ihm durch Kontakt mit 
mutterrechtlicher Kultur entstanden: das ist die neuere Auffassung Niggemeyers (585 f.) gegen- 
iiber Pater Schmidt, der die siidindischen Totemisten in diese Kulturschicht stellen wollte, wo- 
gegen Grabner ihren Totemismus von Hirtenkulturen ableitete, die ihn ihrerseits in Innerasien 
von den dortigen totemistischen Jagern ubernommen haben sollen (Menghin 495); aber die 
Rinderhirten ,so wie wir sie in Indien fassen konnen (s. u.), sind keine Totemisten. 

Zum varerrechtlichen Totemismus dieser Jagerkultur gehort die Sonnenmythologie, die 
Fldte und die Tritonmuschel: diesen Dingen begegnen wir spater im Visnuismus. Zu ihr gehort 
ferner die Vorliebe fiir rote Farbe im Kult (Menghin 496, 506), vgi. den roten Ocker als erstes 
Geld (Schmidt-Koppers 487), gehoren Handabdriicke als magischerZauber (Menghin 147), gehort 
vielfach das Junggesellenhaus, als Behausung die Kegeldachhiitte, die in Siidindien haufig als 
Speicher, m. W. nur in Orissa als Wohnhaus vorkommt, ferner die Kopfbank oder Nacken- 
stiitze, die in Chota-Nagpur in sehr grober Form ublich ist, und ein Bett (Schmidt-Koppers490), 
wie es in ganz Indien vorliegt, und der Einbaum, den man in Chota-Nagpur haufig sieht. Die 
afrikanische Variante dieser Kultur schildert Frobenius (1,72 ff.) als die Mahalbi-kultur: Jager 
mit blutigem Zauber an Felsbildern und grausiger Initiation. Die Bovidendarstellungen auf 
Felsen NW-Afrikas und Centralindiens sind entsprechende Zeugnisse der mannhaften afrika- 
nischen und der grazil-wiirdevollen indischen Varianten. 

Schmidt-Koppers stellen (98 f.) Querflote und Tritonmuschel, Kopfbank, Wedel als Rang- 
abzeichen (vgl. Rao 11, 2, pi. 149), Drillbohrer, gewisse Arm- und Fussringe, die in Indien und 
im Sudan resp. Polynesien auftreten, zur wesentlich jiingeren „freivaterrechtlichen” Rinder- 
hirtenkultur: sie stellen hierher auch den Bambusbogen mit Rotangsehne und daran befestigter 
Schnurschlinge zum Aufschieben auf die Bogenenden, der dem Chota-Nagpur-bogen entspricht; 
ferner Stiel-axte mit halbmondfdrmiger Klinge, die dem parasu Sivas in vielen Darstellungen 
ahneln (Rao pi. 99; 13), und in Bengal-Orissa-Chota-Nagpurals Kriegsaxt erscheinen (ahniich in 
Badami: Rao pi. 66). Hierher stellt Koppers (ib. 618) ferner den Topfblasebalg, der bis auf sein 
Ton-material dem der Asur und ihrer Nachbarn ahnelt und vieileicht mit dem Gelbguss zusam- 
menhangt, der im Sudan und in Mittelindien in ahniichen Tierfiguren der Khond (auch die 
Oraon haben solche: Patna-Museum) erscheint (Meinhard bei Bossert I, 392 f.). Im Sudan hat 
man Ton-, in Westafrika Holzschalen wie in Indien. 

Archaologisch ist diese miolithische Klingenkultur in Indien nicht rein fassbar, wohl aber 
in einer wichtigen Abart, einer mikrolithischen (Weddalien) die dem eurafrikanischen Spat- 
Ruben, Eisenschmiede und Damonen in Indien 23 
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Capsien-Tardenoisien und einer mongolischen Spezies (Shabarak-kultur) ahnelt (Menghin 
197 f.). Man hat sich das — wie gesagt — so vorzustellen, dass die miolithische Klingenkultur 
sich auf weite Strecken mit pygmaischer Holzkiiltur mischte, durch die die mikrolithisch-pyg- 
nioide Klingenkultur als Mischungsprodukt entstand (ib. 265 ff.), wie wir sie in den Kulturen 
der Buschinanner in Siidafrika (ib. 188) und der Wedda auf Ceylon bis in historische Gegenwart 
fortleben sehen. Die Pygmoidisierung bedeutet kulturell; Primitivisierung, und daher bezeich- 
net Menghin die Steinwerkzeuge gerne als opsiprotolithisch (Menghin 106 f.), d. h. als dem Stil 
nach protolithisch, aber erzeugt in einer Zeit, in der andere Kulturen bereits zu mio- Oder gar 
neolithischen Werkzeugen vorgeschritten waren. Kern (35) spricht geradezu von opsieolithisch 
nach der Theorie, die den Pygmaen Eolithen zuerkennt. Eine derartige Steinkultur ist im vorder- 
indischen Festland weit verbreitet gewesen (s. o.) und hat sich in Ceylon mit neolithischem 
Einschlag bis auf die historische Einwanderung der Singhalesen vor 2000 Jahren erhalten (Meng- 
hin 490). In Chota-Nagpur lebte sie wahrscheinlich in Resten bis vor 50 Jahren noch. Auch auf 
die Andamanen ist sie mit neolithischem Einschlag gedrungen, ist ahnlich in Zelebes und Suma- 
tra nachweisbar- alles wohl Ausstrahlungen vom vorderindischen Festland (M. 109). 

Man kann aber nicht von einem pygmoiden Kulturkreis sprechen (ib. 483). Es liegen nur 
ahnliche Mischungsverhaltnisse in den drei Kontinenten Europa, Afrika und Asien vor (Karte ib. 
260). Fiir das west-eurafrikanische Gebiet sind dabei die ostspanischen Felsbilder die schonsten 
Denkmaler, u.z. sind sie eine Mischung der Klingenkultur mit einer pygmaischen Holzkultur, die 
Menghin als Cogulien bezeichnet nach den Felszeichnungen von Cogul (265 ff.). Gerade diese 
Felszeichnungen der Cogulhohlen hat P. Brown mit den mittelinciischen von Singanpur verglichen, 
wo auch Mikrolithen gefunden worden sind. Es ist wichtig, dass die Wedda noch heute in Hbhlen 
leben (wie auch die Kamar vor 50 Jahren) und ihre Wande bezeichnen (Abb. Seligmann pi. 56 
ff.). Schmidt-Koppers (110) verweisen auf die Strahlenkronen, die bei Wedda-zeichnungen 
und in prahistorisch-spanischen vorkommen, s.o., aber auch in den Ritzungen der Edakalcaves, 
aber nicht in Singanpur (s. u. Aiyanar). 

Die Pygmaen haben als wesentliches Kulturelement den Bogen in die Mischkultur gebracht. 
Die ostspanischen Felsbilder bezeugen den Bogen reichlich wie die Btichmann-zeichnungen; 
gerade die mittelindischen Felsbilder alten Stils aber stellen Speer-jager und Schildtrager dar. 
Die Wedda haben Bogen (nicht mit Rotang-, resp. Bambus-echarpe-besehnung wie in Chota- 
Nagpur, sondern mit Pfianzenfasersehne, wie es fiir die Pygmaen bezeichnend ist: Schmidt- 
Koppers 447 f.), und fast alle indischen Stamme haben Bogen bis auf die Baiga usw. und die 
Toda, die alle Waffen verloren haben .Also die Mischungsverhaltnisse sind sehr verwickelt und 
nur sehr hypothetisch zu entwirren, aber gerade in der Kontinuitat inikrolithischer Steingerate 
und pygmoider Wedda im selben Gebiet sieht .Menghin einen wesentlichen Beweis fiir seine Lehre 
(490); besonders die Jubbulpur-Mikrolithen gehoren mit der Shabarak-kultur zusammen (269). 

■Mit einem wedda-ahnlichen Substrat auf dem vorderindischen Festland rechnet auch die 
Anthropologie seit langem. Man spricht abgesehen von ,, Negroid” (Hutton 442 f.) von ,,Pradra- 
vidisch” (Ghurye 115 f), das dem proto-australoiden (Hutton 443) Oder australoid-veddoiden 
(Giuffridi zit. Ghurye 122) Rassenelement entsprechen soil, das ausser bei Wedda auch in ande- 
ren sudindischen Stammen (Irula der Nilgiri usw.) vorkommen soil, ja nach Ghurye bis Zentral- 
indien, UP. usw. vorkommt. Von Eickstedt (175 ff), fasst diese Rasse als Weddide zusammen, 
deren sudlicher Zweig (Malide) der primitivere, der nordliche (Gondide) der progressivere ist; 
es ist eine pala-europide Rasse, neben der es eine palamongolide und pala-negride gab, und die 
aus den Alluvialebenen, die den iranischen Hochlandern vorgelagert sind, den damals weichen- 
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den tropischen Urwaldern nach Indien gefolgt (v. E. 310) und bis Indonesien vorgestossen ist 
(185); es ist der Rest der Ureinwohner Indiens (175), d. h. wiirde Menghin sagen, das pygmaische 
Element dieser Mixo-pygmoiden waren die Ureinwohner Indiens. 

3) Altpflanzer 

Neben den Jagerkulturen stehen die der Pflanzer. Neben den Bewohnern der innerasiati- 
schen Steppen mit ihren Klingen, die Bewohner des tropischen Urwaldes mit ihren Faustkeilen. 
Ohne ein beilartiges Gerat (Menghin 131, 500) kann der Urwaldbewohner sich nicht einnial 
seinen Pfad freihalten, kann er nicht im Djangel sammeln, kann er keine Lichtung roden, sei 
es, urn sich ein Lager in der Wanderzeit aufzuschlagen, sei es, um sich Garten und Acker anzu- 
legen. Alle Primitiven in Chota-Nagpur tragen heute ihr Eisenbeil, wie wir einen Spazierstock 
tragen. 

Die protolithische Faustkeilkultur Indiens (Madrasien) ist so altertiimlich in ihrer Fornien- 
gebung (stratigraphische Beobachtungen fehlen leider), dass Menghin diesen Typ uberhaupt in 
Vorderindien entstanden sein lasst (1 18 f.). Er ist von da nach dem Siegeszug der innerasiatischen 
protolithischen Klingenkultur iiber Europa und Afrika verbreitet worden vor dem Ende der 
letzten Eiszeit (599). 

Die ethnologische Schilderung einer entsprechenden Kultur ist sehr unsicher (M. 487). Die 
alte Bumerang-kultur Grabners gilt heute als eine fragwiirdige Konstruktion (Kern 29). Indes- 
sen meint man, in einer altaustralischen Substratschicht einige ihrer Elemente feststellen zu 
kdnnen; Bienenkorbhiitte, geheime Jugendweihe mit Zahnausschlagen, den Stock- Oder Parier- 
schild, einen Gott als Weltschopfer und Stammvater, Bumerang. Von diesen Elementen gibt es 
nur den Bumerang, der iibrigens ein Steppen-, nicht Wald-gerat ist, in Vorderindien (486 f., 
Schmidt-Koppers 454). 

Diese Wildbeuter miissen das Sammeln von vegetarischer Nahrung der Jagd vorgezogen 
haben, sodass aus ihrer Kultur die der Altpflanzer hervorging, die der miolithischen Faustkeil- 
kultur entspricht. Menghin (221 ff) verweist besonders auf die Funde von Banda und Mirzapur 
(Mitra 231): da gibt es Faustkeile und geglattete Beile mit alien Zwischenstadien der Bearbeitung. 
Aber eine stratigraphische Scheidung ist bisher nicht gegliickt. Sie wird aus der indischen proto- 
lithischen Faustkeilkultur entstanden sein (Karte: 254), und ist wahrend der letzten Eiszeit 
bis Frankreich und NO-Asien ausgestrahlt. Indien ist das klassische Land der Faustkeil-ent- 
wicklung (583). 

Die Sakai auf Malakka sollen diese Kultur in besonders archaischer Form vertreten (497). 
Sie baut in Hackbau Knollengewachse, ihre Waffe ist die Keule und ein Holzschild, ihre Or- 
ganisation ist mutterrechtlich, ihre Mythologie lunar, ihr Kult dient der Muttergottin ; sie hat 
auch Ahnenkult mit Fruchtbarkeitsriten und Animismus. Ihr Haus ist das Giebeldachhaus in 
Reihenddrfern. In diese Kultur gehoren die Mannerbiinde mit ihren Maskentanzen, die Schwirren, 
apotropaische Geistergesichter, ferner die zweistufige Bestattung, oft mit Schadelkult, die Pan- 
pfeife, der einsaitige .Musikbogen, das Plankenboot (man sieht sie z.B. an der Meereskiiste bei 
Puri: die Planken sind mit Bastfaden zusammengenaht) usw. (497 ff.; 507 ff). All diese Elemente 
gibt es in Indien; sie sind zweifellos die Grundlage des indischen Bauerntums bis heute geblie- 
ben — aber es gibt wohl keinen Primitivstamm Indiens, der die Altpflanzerkultur auch nur 
annahernd rein darstellt. Alles Altpflanzertum Indiens ist im Jungpflanzertum, und dieses im 
Bauerntum aufgegangen. Und auf diesem Wege ist das mutterrechtliche Element als eine der 
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Komponenten des Hinduismus in Indian selbst zu hause — freilich sind ausserdem auch andere 
Fornien rnutterrechtlicher Kulturen auf verschiedenen Wegen nach Indian galangt und in dan 
Hinduismus eingamiindet. Eina jiingara Schicht dar Altpflanzar ist dia 2-KIassen-kultur, dia 
Schmidt-Koppers (86 f. 284 f.) bai ainigan indischan Stammen antreffan. Niggameyar (422) 
setzt dazu ain Fragezaichen. Ich mochta mich Niggameyar anschliessen und auf die Zweiteilung 
in Berg- und Tal-halften dar Birhor, Kharia usw. verweisen und auf die vaterrechtliche 2-KIas- 
sen-kultur Nordasiens. Ich glaube aber nicht, wie Niggameyar meint, dass diese 2-Teilung Ein- 
fluss des Kastensystems des Hinduismus ist, sondern Haifa sie fiir urwiichsig, raumbedingt und 
gleichzeitig bedingt durch die kulturgeschichtlichen Verschiebungen. Hinduismus wirkte z.B. 
bai der Herausbildung dar Raj-gond. Die vier endogamen Gruppen dar Asur konnten ebenfalls 
herangezogen warden: die BIr-asur geben sich mit den drei anderen eina Folia, die die anderen 
anscheinend nicht anerkennen. Hangen die zwei Monde dieser 2-Klassen-Kultur mit den 2 Mon- 
den der Jaina zusammen? 

Schmidt-Koppers belegen vier Stufen des Mutterrechts in Indian: 1) die alteste Schicht: der 
Mann bleibt in der Familie seiner Mutter wohnen (Mapilla 267); 2)erziehtins Haus seiner Frau 
(Tiyan; 267; 286); 3) er abeitet eine Zeit lang bai seinen Schwiegereltern: Dienstehe; Spuren bei 
Wedda (269f. ; das gibt es auch in Chota-Nagpur); 4) Kaufehe: Frau geht ins Haus des Man- 
nas, Muttererbfolge bleibt: der mutterliche Onke! sorgt fiir seinen Neffen (270; keine Stamme 
genannt; Spuren bei Gond). Diese Ethnologen weisen den Verfall der Junglingsinitiation (273) 
und das Betonen der Menstruationsfeiern inMalabar(275),diePolyandrie (3121), Kannibalismus 
(558), Palmwein und Betelkauen (558), Muschelgeld (560) und Wochenmarkt (559), Steinschleuder 
(561), Tantrismus und Saktismus (275 ff.) dem Mutterrecht zu. Es ist immerhin bemerkenswert, 
dass der ausgesprochenste Fall der Cuvade in Indian bezeugt ist (292 fl). 

Die Trager des Altpflanzertums in Indian sollen die Melaniden (von Eickstedt) sein (Men- 
ghin 603) im ostlichen und zentralen S-Indien, eine der altesten Komponenten der sogenannten 
Dravida (582). Von Eickstedt unterscheidet die Nord-melaniden, den Koliden Typ, der mit 
Gondiden gemischt ist und Munda-sprache angenommen hat; und den siidlichen, der in den 
tamilischen hohen Kulturen das rassische Hauptkontigent darstellt und dravidische Sprache iiber- 
nommen hat. 

4) Jungpf lamer 

Im Miolithikum der nordasiatischen Knochenkultur ist das Ziichten von Haustieren aufge- 
kommen: zimachst des Rentieres; dieser Gedanke der Tierzucht wird in der Pflanzerkultur zur 
Schweinezucht umgewandelt, und damit entsteht das proto-neolithische Jungpflanzertum (Men- 
ghin 513 f.); wo, das ist unklar, aber vielleicht kommt wieder Vorderindien in Frage (319,514; 
Schmidt Koppers 573). Das Leitfossil Menghins ist fiir diese Kultur das Walzenbeil, das von 
Vorder-lndien nach Eurafrika gelangt, u.z. ehe durch Einwanderung von Rinderziichtern aus 
Vorderasien nach Vorderindien das jungneolithische Bauerntum aus den Jungpflanzern ent- 
standen war. Das Jungpflanzertum ist dann nach Kern (83 f.) wieder kein Kulturkreis, son- 
dern nur ein Sammelbegriff fiir jungpflanzerische Elemente, deren wesentlichste folgende sind: 
Schweinezucht (aber in SO-Asien nicht ganz gesichert), Huhn, Hund, Rauchen, Pfahlbau, Bogen 
(Dolch und Speer fehlen), Kamm, Regenkappe (von Hirten iibernommen), Mutterrecht, Gross- 
familie, Kauf- und Dienst-ehe, Cuvade, Sklaverei, Madcheninitiation, Kopfjagd und Schadel- 
kult, Kannibalimus, Felltrommel als Kultgeriit, Hockerbestattung (Menghin 511 ff.). All diese 
Elemente finden sich mehr oder weniger haufig und wesentlich in Indien. 
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Neben der Walzenbeil-, steht die Schulter- und Vierkant-beil-kultur, die besonders Heine- 
Geldern herausgearbeitet hat; er weist sie den Austroasiaten zu, die sie aus Hinter- nach Vorder- 
indien getragen haben, und zwar sind sie erst urn 1200 v. Chr. nach Bengal gelangt. Bei ihnen 
erschliesst er bereits einen Boviden als Haustier, was Menghin ablehnt. Beide halten aber ein 
zweimaliges Vordringen jungpflanzerischer Kultur aus Hinter- nach Vorder-indien furmoglich; 
nach Menghin ware die erste die Walzenbeil-kultur, die dann in derartigem Umfang von den 
Dravida ubernommen wurde, dass Heine-Geldern in gewissem Sinne recht hat, wenn er die Dra- 
vida mit den Walzenbeilen verbindet. Freilich will Menghin das Walzenbeil nicht etwa mit den 
Dravida aus NW. nach Indien hineingelangt sein lassen. Dies ware eine friih-neolithisch austri- 
sche Wanderung. Das Schulterbeil ware dann mixo-neolithisch-mundaisch (562f.). Wtirde die 
Schulterbeilwelle bereits die Zucht eines Boviden mitgebracht haben, wiirde sie iiberhaupt nach 
Menghins System zu den bauerlichen Kulturen gehoren — nicht mehr zu den Jungpflanzern 
(Kern 144). Der Bison ist bereits auf Indus-siegeln dargestellt mit herrlichen, offenbar absicht- 
lich zum Mondgehdrn hin abgewandelten Hornern, ebenso der Wasserbiiffel in sehr naturge- 
treuer Darstellung. Aus diesen Siegeln ist an sich nicht mit Sicherheit zu entnehmen, ob Tiere 
der Wildnis dargestellt sind wie etwa auch das Nashorn anderer Siegel, oder gezahmte: und in 
letzterem Falle bestanden weitere zwei Moglichkeiten: es konnte zum Kulturbesitz von Hirten- 
stammen odervcn Bauernddrfern gehoren. Wahrend Mohenjo Daro eine weit ausgebildete Bauern- 
schaft mit Buckelrinderzucht voraussetzt, konnte man auch den Wasserbuffel fiir ein bauer- 
liches Haustier dieser Zeit, Gegend, Kultur halten, das dann von Osten gekommen sein konnte. 
In Mohenjo Daro ist ferner noch kein Reisanbau; auch der Reis kann in Vorder-, Hinter-indien 
Oder China in jungpflanzerische Oder bauerliche Kultur genommen worden sein. Menghin nimint 
fiir die Yangshao-kultur in China Weizen als Hauptfrucht an (290), Kern aber spricht von Reis 
ebendort (144); trotzdem konnte in Siidchina Reis an seine Stelle getreten Oder unabhangig von 
ihm gebaut worden sein (Schmidt-Koppers 606), von wo er nach Hinterindien (Heine Geldern 
HI, 595) gelangt sein konnte, von da nach Vorderindien (oder umgekehrt). Da er noch nicht in 
Mohenjo Daro auftritt, wird er kaum mit der Walzenbeilkultur zusammenzubringen sein, die 
westlich orientiert ist und mit Weizen-Gerste zusammenhangt; er konnte mit der Biiffelkultur 
aus Hinterindien gekommen und nicht weiter iiber das Gangestal nach Westen vorgestossen 
sein, Oder: er konnte mit dem Schulterbeil nur bisBihar-Godavari gelangt sein: er konnte schliess- 
lich aus Vorderindien stammen; jedenfalls liegen die Grenzen des Schulterbeils, des Reis, des 
Wasserbuffel, Bison, des Walzenbeils in ost-westlicher Linie alle verschieden und zeigen uns, 
wie kompliziert die jungpflanzerischen Elemente gelagert und verschoben sind. Gangestal mit 
Reis, Industal mit Weizen-kultur sind durch alle historischen Zeiten charakterlich getrennt ge- 
blieben; die Stelle, wo Alexander seinen Siegeszug abbrach, ist eine der markantesten Scheiden 
von Ost und West. 

Reines Jungpflanzertum ist in Indien kaum noch lebendig erhalten geblieben; wo wir 
Pflanzer in Indien haben, sind sie meist zum bauerlichen Pfiug und Hornviezucht iibergegangen; 
aber es gibt noch alte Brandwirtschaft, und in Chota-Nagpur soli der Pfiug erst durch die Oraon 
eingefiihrt worden sein. Denken wir uns den Pfiug von den Munda fort, so sind sie der Typ von 
Jungpflanzern, freilich mit stark totemistisch vaterrechtlicher geistiger Kultur. Ein unschein- 
bares Kulturgut spricht fiir das jungpflanzertum der Munda, der Kamm, den ihre jiinglinge 
stolz als auffallenden Kopfschmuck tragen; er ist ein typisches jungpflanzerelement und in der 
Somrongsen-kultur bezeugt (Menghin 283,296,512). Der mongolische Rasseneinschlag bei den 
Munda ist deutlich (v. Eickstedt 214; 302). Nach Menghin konnten aber schon die Totemisten 
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ein mongoloides Rassenelement nach Indien gebracht haben (603). Sie haben auch die Regen- 
kappe, aus Blattern geflochten, den Pfahibau nur als Strohschober, die Kauf- iind Dienstehe. 
Sollte die sanduhrfdrmige Trommel, die freilich in Indien immer zwei Felle und Schnurspannung 
hat, von hier stammen? Die Bewegungen der Trommler in Neuguinea (Schmidt-Koppers 94) 
sind denen der Asur uberaus ahniich. 


5) Rinderhirten 

In Innerasien, siidlich von den Rentier- imd Pferde-hirten, die beide nicht rein nach Indien 
gelangt sind, also etwa in Westturkestan, vermutet man heute den Ursprung des Rinderhir- 
tentums (Junghirten), u. z. stellt Menghin (5I4)drei solche alterttimlichen Kulturen zusammen : 
die tibetischen Yak-hirten(Drokpa), dieToda der Nilgiri in SW Indien als Biiffelhirten, die Zulu in 
Afrika als Rinderhirten. Also in den drei Gebieten drei Hornvieharten. Nur die Bovidenzucht wan- 
derte von Land zu Land, nach Menghin (564 f. ; vgl. 545 f.) zusammen mit der dravidischen 
Sprache: ,,Innerhalb des Rinderhirtentums scheint sich das indide Rassenelement entwickelt zu 
haben” (605). Charakteristisch ist der Sasonnomadismus: die Hirtenfamilie folgt der Herde je 
nach der Jahreszeit. Man legt mehr Wert auf Milch als auf Fleisch; Planzennahrung wird von 
pfianzerischen Nachbarn bezogen; das Rind dient als Reit- und Zugtier (514 f.). Das archaolo- 
gische Hauptdokument ist Anau I (302 ft.); in Indien lasst sich dieses Junghirtentum ar- 
chaologisch nicht belegen (325). Fine genauere Vorstellung von der Gestalt dieser Kultur haben 
wir noch nicht. 

Man kdnnte also annehmen, dass das Junghirtentum mit irgend einer noch nicht bestimm- 
ten Rinderart aus NW nach Vorderindien gelangt ist und sich dort den Bedingungen des 
Raumes angepasst hat, insofern Zebu und Wasserbiiffel in Zucht genommen wurden. Solch 
Biiffelhirtentum wird von den Toda ziemlich rein dargestellt; abgesehen von megalithischen 
Einflussen: ihre Tempel, deren Dome mit Steinzaun irgendwie mit dem Stupa zusammenhangen, 
und abgesehen von der Plastik der Nilgiri-graber, die spateren Indus-einfluss vermuten lasst, 
und deren Zugehdrigkeit zu den Toda fraglich ist. Ihre sakrale Milchwirtschaft und ihr Kult der 
Kuhglocke, ihre Unkenntnis des Wagens, ihre Almenwirtschaft machen recht altertumlichen 
Eindruck. Gab es derartige altere Biiffelhirten in Vorderindien, so ist es — nach den Gesichts- 
punkten der kulturhistorischen Ethnologie — unwahrscheinlich, dass die Biiffelzucht von einer 
jiingeren, aus Hinterindien gekommenen Bauern-kultur erst ins Land gebracht wurde. Und 
hinterindische reine Biiffelhirten sind bislang nicht gefunden. 

Der Wasserbiiffel ist in Vorderindien und China so charakteristisch wie in Hinterindien das 
Bison-artige Hausrind, obgleich auch dort der Wasserbuffel als Haustier vorkommt. Das macht 
die Genealogie noch schwieriger. Ich glaube, dass in der Induskultur sowohl Bison wie Wasser- 
biiffel als Jagdtier gemeint sind (s.u. Siva), dass demnach der Wasserbuffel erst nach Mohen- 
jo Daro und also erst spater als das Zebu, das dort meist dargestellt ist, von den Toda in Kultur 
genommen wurde, wohin denn auch die jungen Tempel und Plastiken der Nilgiri weisen, und 
dass schliesslich der Bison in Hinterindien erst von bauerlichen Kulturen gezahmt wurde, eben 
in Anlehnung an jene bauerliche Welle, die den Wasserbuffel von Vorderindien bis China ge- 
bracht hat. Leitet man den Biiffel von Hinterindien her, so sind die Toda als Verarmung auf- 
zufassen; sie hatten ihr Bauerntum verloren, waren an die Gebirge angepasste Hirten. Es ist 
aber doch auffallend, dass die Boviden als wilde und gezahmte Tiere (ebenso wie Ren und Pferd) 
in Herden leben, und es scheint mir unwahrscheinlich, dass Jungpflanzer von sich aus ganze 
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Herden in Zucht genommen haben sollen. Das erste Hirtentum alien Tierarten war sicher ein 
Nomadismus: die Menschen folgten ihrer Herde, die noch halbfrei war, bei deren Wanderungen. 
Dabei mbgen sie sasonweise ein wenig Gartenbau betrieben haben, sie sind deswegen aber noch 
keine Pflanzer, die die Tierzucht im Nebenberuf trieben! Gerade der Herdencharakter der 
Grosstierzucht spricht m.E. stark fiir ein relativ reines Hirtentum, das sich friih neben ein Pflan- 
zertum stellte. Ein wilder Bovide ist fiir den Ackerbauer ein feindlichesTier(s.u. Devi), das ihm 
seine Saat vernichtet. Sollten solche von wilden Rinderherden zugrunde gerichteten Pflanzer aus 
Verzweiflung den Herden gefolgt, zu Schonern, Ztichtern und Nomaden geworden sein? Sicher 
nur dann, wenn ihr Pflanzertum erst in kiimmerlichen Anfangen steckte; dann braucht man aber 
noch nicht von Pflanzern zu sprechen. Oder haben sie einzelne Manner mit der Verfolgung und 
Betreuung der wilden und spater halbwilden Herden als eine Art Dorfhirten beauftragt, wie et- 
wa ein Uddalaka Aruni von seinem Lehrer mit einer Herde ins Djangel geschickt wird mit der 
Aufgabe, erst zuruckzukommen, wenn das Vieh sich verdoppelt hat? Oder wie beirn Pferdeop- 
fer ein Ross freigelassen wird, und eine Jungmannschaft ihm folgt, bis es nach einem Jahr am 
Ausgangspunkt wieder ankomrnt? Sollten aus solchen abgezweigten Familien die Hirten entstan- 
den sein als verselbstandigte Sippen? Koppers (519) lasst sich, wenn er die Rinderzucht iiber- 
haupt aus Indien ableitet, mit dem sonst so entgegensetzten Hahn in diesem Sinne decken, 
aber Menghin-Kern (94 f.) betonen rnehr den Ursprung der Rinderhirten aus Jagern, freilich 
mit pfianzerischem Einschlag, und ohne sich uber den Biiffel zu aussern. Gerade der Wasser 
liebende Biiffel kdnnte von vorder- Oder hinterindischen Bauern gezahmt worden sein, die frei- 
lich von der alteren Zeburinderzucht angeregt sein diirften. 

Im Obrigen ist fiir unser Problem am wichtigsten, dass es in Indien ein reich entwickeltes 
Hirtentum gab. Aber es lasst sich von der jiingeren Form der Hirtenkrieger noch nicht klar ge- 
nug scheiden, und deshalb ist fiir den Indologen der Ursprung des Hirtentums als solchen noch 
keine brennende Frage. Es ist dies einer der charakteristischsten Punkte, wo sich die kultur- 
historische Ethnologic z.B. von der geographischen (Hahn, Hettner)scheidet, nach der die Hirten 
verarmte Bauern sind. Ihre Vaterrechtlichkeit ware danach nur soziologisch verstandlich, nicht 
Erbteil von totemistischen Jagern: diese Theorie ist eine soziologische Weiterfuhrung der der 
,,Elementargedanken”. Bauern hatten aus religiosen Griinden (nach Hahn und Koppers) 
das Tier mit dem Mondgehorn (das Schwein und) den Stier eingefangen — doch wohl, um es zu 
opfern, und Opfern ist Verspeisen. Oder: Jager hatten ihr fleischreichstes, herdenhaft auftre- 
tendes, nicht so fliichtiges (wie Hirsch, Gazelle usw.), nicht sehr gefahrliches (im Verhaltnis zu 
den grossen Katzen usw.) Jagdtier zunachts geschont, ein Gedanke, der vielleicht schon dem Tote- 
mismus zugrunde liegt und dem vermuteten Ursprung des Pflanzertums analog ist: der Pflanzer 
liess einen Teil der erntefahigen Wildfriichte als ein Primitialopfer (Roy, Or. 441 f.) und zugleich 
als Schonung, die der Saat voraus ging, stehen; der Jager aber schonte das Jungwild und hat 
sich dann die Herde gefiigig gemacht, indem er die meisten Stiere zu Ochsen machte, die ihm 
nun als Pack- und Reit-tiere dienen konnten beim Begleiten der nomadisierenden Herde. Ich 
glaube nicht, dass man dies psychologisch unmbglich nennen kann (wie Hettner meint: 39). 
Auch dem Jager wird das Fleisch das Ziel derTdtung gewesen sein. Fiir beide Theorien gibt es 
zoologische Bereitstellungen: die nordliche Jager- und Steppen-theorie mit dem Ur (Hilzhei- 
mer) SW-Asiens, die siidliche Bauerntheorie mit dem Biiffel Indiens (Keller). Der Indologe 
wird wohl eklektisch verfahren miissen — so ode oft Ekiektik ist — Rinder-hirten sind zweifel- 
los aus NW. hereingedrungen, wohl schon vor oder mit der Induskultur mit dem Zebu, und die 
Biiffelzucht kann mit grosser Wahrscheinlichkeit von Bauern in Indien in Angriff genommen 
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worden sein. Vaterrecht ist sicher in historischen Zeiten mit Hirtenkriegern aus NW. hereinge- 
tragen worden, es wird wahrscheinlich in den mittelindischen lichten und trockenen Djangeln 
schon alsaltere ethnologische Schicht bestanden haben (s.ti. Visnu) und sich dort eben aus sozio- 
logisch-geographischen Griinden erhalten haben. 

Fiir die altindische Rind- und Buckelrind-zucht darf man vielleicht manche der heutigen 
Ahir als Zeugen ansehen. Betrachtet man eine Schilderung des Hirtenlebens der Gegend bei 
Mathura, wie es in der Geburtsgeschichte des Gottes Krsna geschildert wird, so kann man die 
Elemente eines altertiimlichen Rinderhirtentums herausschalen (aber s. u. Hirtenkrieger). Eine 
patriarchalische Grossfamilie (kula) lebt mit ihrer Herde (gokula). Es waren auch Biiffel und 
Ziegen, vor allem aber Rinder, ob aber mit Oder ohne Buckel kann ich dem Text nicht entnehnen 
(aja gavo mahisyas ca: Bh. P. 19,2). Wenn das Djangel (vana) an einer Stelle abgegrast ist, 
wandert man in einen anderen ,,Wald” (Hv. 62, 33; 63,1 ff.; 9 ff.; 64,1 ff.). Damals werden 
weniger Bauerndorfer in dieser Gegend gewesen sein als heute; die ,,Walder” waren grosser, aber 
ob das Land wasserreicher, die Baume hoher und dichter waren als heute, das lasst sich wohl 
kaum erweisen. Zumindest gab es damals eine Gefahr von Wolfen, die heute hier behoben ist 
(Hv. 63,31 ff.). Manchmal ist von Hausern (grha: Hv. 38, 37; 39,22; 80,15; 81,1 ; vesman 43,24) 
die Rede; aber eigentlich lebt man im Wagen (sakata: 39,12). Die Hirten haben weder Stadt 
(nagara) noch Dorf (grama), noch Haus (Bh. P. 24,24). Diese Wagen wurden von Rindern ge- 
zogen (Hv. 34,1); seine Teile werden (Hv. 61, 13) aufgezahit: man wird sie sich wohl so vorzu- 
stellen haben, wie die, die tins auf Reliefs gerade der Bildhauerkunst Mathuras deutlich darge- 
stellt sind: auf zwei hohen Speichenradern ruht der lange Wagenkorper, der mit tonnengewolb- 
tem Dach (wohl Holz mit Matten) bedeckt war und mehrere quadratische Fenster auf der Seite 
hatte (CHI pi. XXIV; Vogel 1, pi. VI I b; LVH f.). Darin konnte schon eine Familie leben! Man 
denke an die Zigeuner in ihren Planwagen. Die Wagen wurden halbmondformig aufgestellt, urn 
das Lager zu bilden (Bh. P. 1 1, 35) (vgl. Germanen etc.). Solche Sason-niederlassung nannte man 
Hiirde (vraja Oder gostha: Bh. P. 25, 7 etc.; gokula, oder ghosa). In der Hiirde ist ein Platz zum 
Melken (godohana: Hv. 38,28). Das war kein Haus, sondern nur ein Platz (sthana: Nilakantha 
ib.). Von besonderen Zaunen ist nicht die Rede; auch nicht von Stallen Oder Schattendachern, wie 
ich sie bei den Goala in Kerakair sah. 

Die ,,Freiheit” des Hirtenlebens driickt der Ausdruck aus: ,,Sie leben auf dem Rad” (cakra- 
carinah: Vi. P. 10,33), was im Gegensatz zur bauerlichen Sesshaftigkeit des Hausbewohners 
(grhl: ib. 10,2) gemeint ist. Die Sehnsucht nach dem Wandern schlagt in der indischen Religion 
immer wieder durch als uraltes Erbe. Die Rinderhirten umziehen auf ihren Wagen den heiligen 
Berg und opfern dabei auf dem Wagen (Bh. P. 24,33 usw.). Heilig sind diesen Hirten: Berge, 
Ktihe und Brahmanen. Das Trinken alkoholischer Getranke ist fiir Krsnas Stamm charakteris- 
tisch und gilt nach Schmidt-Koppers 493 als bezeichnend fiir die Rinderhirtenkultur (526 f.). 

Die Hirten sind Djangelbewohner (vanacarinah: Hv. 83,23; 28 etc.), was von stadtischen 
Oder dorflichen Verfassern dieser Schilderungen mit gewisser Verachtung gesagt ist. Dagegen 
wird ein Abend in der Hirtenstation (ghosa) und der Morgenanbruch (Hv. 80,1-8; 81,32; vgl. Bh. 
P. 46,8 ff.) mit aller Romantik, der nur ein hochgezuchter stadtischer Dichter fahig ist, geschildert. 

Die Opfer bestehen aus Milch und Fleisch (Hv. 72,12 ff.). Stierspiele werden ohne sakrale 
Bedeutung erwahnt (ib. 72,36 vgl. 75,16). Die Abgaben, die die Hirtennomaden dem Konig von 
Mathura zu leisten haben, bestehen in Sauermilch, Butter, Biiffeln (81 ,29). Einmal wird — aber 
nur vom Commentator zum Hv. 144,57 — erwahnt, dass man Schweine (siikara) isst: das ware 
Merkmal des Pflanzertums (wenn es sich auf zahme Hausschweine bezoge!) 
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Diese Schilderungen sind zeitlich schwer zu bestimmen : sie entstammen teils jungen Texten, 
die nicht mehr als 1000 Jahre alt sind (? Vi. P., Bh. P.), teils etvvas alteren (Hv.); und das ist 
sicher, dass sie alle in erst nachchristlicher Zeit niedergeschrieben wurden, dass aber ihrMythen- 
material wesentiich alter ist. Die Schilderungen sind so lebendig, dass man den Eindruck hat, die 
Verfasser hatten solche Hirtenkultur noch gekannt; danach hatte sie also in in unsereni Jahr- 
tausend noch gelebt. Ihre Einheitlichkeit und Reinheit datiert diese Kultur aber schon in sehr 
alte, eben proto-neolithische Zeiten. Und zwar miisste sie alter sein als Mohenjo Daro, wenn die 
dortigen Stiersiegel uns nicht tauschen, d. h. wenn es richtig ist, dass Rinderziichter nach Indien 
kamen und dort erst sich mit Jungpflanzern zuin Bauerntum verbanden. Wann die Krsna 
-sage spielt, das ist aus diesein Material freilich nicht abzulesen. 

6) Hirtenkrieger 

Die Nachkommen der Hirten der Krsna-geschichte wollen die Ahir sein, jene Hirten- 
kaste, die heute in Symbiose mit den nordindischen Bauern lebt. Sie sind aus einem Stamm eine 
Kaste geworden und haben ihre eigene Sprache mit ihrer Selbstandigkeit verloren. Sie haben 
aber weitgehend die Almenwirtschaft behalten. Die Konige von Jashpur etc. beziehen eine sichere 
Rente von den Hirten, die aus Bihar in ihre Gebirgsdjangel jedes Jahr einziehen. Die Ahir gehen 
auf die alten Abhira zuriick, die uns in der Krsna-geschichte als ein rauberischer Stamm in 
Gujarat begegnen, durch den Krsnas Frauen nach seinem Tode geraubt wurden. Abhira-kdnige 
gab es in Nasik im IV. Jhdt. n. Chr. Konig Aryaka war ein Ahir. Sie werden in Kathiawar 180 n. 
Chr., im Dekkhan usw. erwahnt bis ins XV. Jhdt. (Russell II, 19 f.). Einige meinen, dass sie 
kurz vor Chr. Geb. aus NW nach Indien eingewandert sind (ib.), einige halten sie fiir alter (Croo- 
ke I, 52). Bei solcher Datierung diirften die Ahir mit den eigentlichen alten Rinderhirten nicht 
zusammenfallen, und das ist 1) der Krsna-geschichte selber zu entnehmen, weil dort die Abhira 
den Yadava feindlich sind und keineswegs mit ihnen identisch Oder verwandt, 2) weil die Abhira 
als Konige auftreten, was sie zu den Hirtenkriegern stellt, jener jiingeren Kulturschicht, die aus 
der innerasiatischen pferdeziichtenden Reiterkultur erst in jungneolithischer Zeit hervorge- 
gangen ist durch Obernahme rinderhirtenkulturlicher Elemente. Reitervolker rauben sich 
und ihren Nachbarn die Rinderherden: Viehzucht, Raub, Krieg, Verwalten eroberter Lander 
als einzig wiirdige Arbeit des Mannes (Menghin 529); das ist das Wesentliche jener Kulturschicht, 
die wir im Uralaltaiischen rein, im Indogermanentum mit Landwirtschaft durchsetzt sehen. 
In relativ reiner Form wurde dieser Kulturtyp in Indien von den Abhiras vertreten, deren heuti- 
ge Nachkommen das Kriegertum verloren haben. Ihr urspriingliches Reitertum lebt noch im 
Kult : sie verehren unter andereni den Gott der Hurde. Auf dem Sammelplatz des Viehs bauen sie 
eine Plattform mit dem Bild eines Pferdes (Russell II, 31), eine Unterabteilung nennt sich 
Ghor-charha, d. h. Pferdereiter. Viele beanspruchen heute Rajputenrang (Crooke 52 f.). Ihrem 
Gott Birnath weihen sie Pferde. In Lorik, der Heldengestalt ihrer Epik, lebt noch die Erinnerung 
an ihre eigene kriegerische Vergangenheit. 

Ins Grossartige gesteigert lebt diese Hirtenkriegerkultur in den Sarnskrt-epen. Solches Hir- 
tenkriegertum als eroberndes Herrentum ist sicher in mehreren Wellen tiber Indien hereinge- 
brochen, nicht nur in Gestalt der aryischen, sakischen, hunnischen, abhirischen Wellen der 
Jahrhunderte vor und nach Christus, sondern vermutlich auch schon vor den Arya, obgleich 
Archaologie, Ethnologie und Literatur dafiir noch keinen direkten Beweis geben. Menghin (528) 
erwahnt nur die Indoiranier fiir Indien. Dieses Hirtenkriegertum hat nun aber auch auf die 
Ruben, Eisenschmiede und Damonen in indien 24 
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Krsna-geschichte eingewirkt: Krsna ist auch ein glanzender Rosselenker, und wir konnen nicht 
sagen, wie weit das historische Wirklichkeit, wie weit es nur Literatur ist. In seiner Jugendge- 
schichte spielt dies Motiv keine Rolle. Vielmehr erscheinen die Hirten als tributpflichtig den 
Pferdewagen-fahrenden Stadtherren. Haben also diese Hirten ihr Kriegertuin durch soziale 
Herabdriickung verloren oder gehbren sie einer alteren Schicht an? Das lasst sich noch nicht 
entscheiden. Der Wagenlenker war eine altertiimlich-ehrwurdige Gestalt in Indien und diirfte 
ein wesentlicher Zug der komplexen Gestalt Krsnas sein. 

Zur Hirtenkriegerkultur gehort u. a. die Jagdart der Trichter-htirdenfallen: man hat in 
Nordasien bis zii 18 Meilen lange Mauern gefunden, in die die zu fangenden Tiere gejagd wurden 
(Kern 106). Damit diirften die Elefantenfallen Indiens zusammenhangen. Die Jagd dieses konig- 
lichen Reittieres ist eine Anpassung dieser Kriegerjager. Diese Kultur ist nicht denkbar ohne 
enge Beziehungen zur Dorf-, Stadt-, und Metall-kultur (Menghin 528). 

7) Metallzeit, Dorf- und Stadt-kuUur 

Menghin (328; 443,607) lehnt den Begriff einer Metallzeit ab, weil die Erfindung, Gerate 
aus Metall zu machen, kulturgeschichtlich keinen grossen Einschnitt macht. So richtig das ist, 
so ist doch die Metallkunst eine der Grundlagen, ohne die eine hohere Dorf-kultur (525) nicht 
inoglich war, denn die gibt es erst durch den Pflug mit eisernem Schar; erst dadurch wird das 
Vieh auch als ackerndes, nicht nur wagenziehendes Haustier zur wesentlichen Hilfe des Men- 
schen. Ohne Bronzewaffen kein Heldenkampf, ohne Eisenwaffen keine Massenheere. Ohne 
Massenhaftigkeit, Verstadterung, Herrentum ware weder die Erlosungs- noch die Aufklarungs- 
kultur (Kern: vgl. Menghin 612) denkbar. 

In Indien tritt Bronze- und Kupferkultiir erst mit der Stadkultur des Industales auf (Men- 
ghin 441 : 591). Die Anfange dieser Kultur liegen noch im Dunkeln ; der Schliissel steckt in den 
Schichten Mohenjodaros, die noch nicht ausgegraben sind. Es gab in dieser Stadtkultur kein Pferd, 
also kein Hirtenkriegertum. Diese Stadt-kultur ware also aus reiner Bauernkultur erwachsen, 
die Stadt nur ein vergdssertes Dorf. Dazu scheint es zu passen, dass man bisher weder Stadt- 
mauern noch einen Palast gefunden hat. Aber die indische Stadtkultur ist sicher nicht unab- 
hangig von der ungefahr gleichzeitigen vorderasiatischen entstanden : wie diese Zusammenhange 
waren, ist freilich noch unklar. Betrachtet man z. B. die Stierdarstellungen in Mohenjo Daro und 
in Mesopotamien, so ist doch der indische Charakter deutlich abhebbar; das weist auf langere 
unabhangige Entwicklung. Aber gerade diese Stiere zeigen auch, dass beide Stadtkulturen aus 
einer gleichartigen Bauernkultur erwachsen sind, einer, die Mutterrecht und Mond-stier-gott- 
kult als wesentliches Charakteristikum hatte. 

Ober die indischen Bauernkulturen wissen wir noch garnichts. Der Archaologe hat bisher 
noch keinerlei Material dafiir (Menghin 330). Wie sich in Vorderindien in den verschiedenen 
Kulturprovinzen Jungpflanzer-, Bauern- und Rinderhirtentum verbunden haben, ist bisher 
nicht zu bestimmen. Wenn im NW mehr Gemeineigentum des ganzen Dorfes an Grund und Boden, 
in Chota-Nagpur dagegen Einzeleigentum desjenigen, der einen Acker gerodet hat, vorkommen, 
wenn es am Rand des Himalaya und in Malabar mehr Einzelhofe als geschlossene Dorfer gibt, 
im W Weizen, im 0 Reis, so kann das vielleicht einmal fur die Forschung ausgenutzt werden. 
Jedenfalls ist die pflanzerisch mutterrechtliche Kultur in jedem Dorf zu spiiren, ausser der 
kleinen vaterrechtlichen Insel in Chota-Nagpur, die z. B. Baden-Powell (151 ff.) nicht heraus- 
zuarbeiten verstanden hat. 
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8) Facit 

Man kann also sagen, dass Indian schon weitgehend in den Rahmen der Prahistorie einge- 
fiigt ist, und das indische Material bestatigt seinerseits in gewissem Sinne die Arbeitsweise der 
Universalgeschichte, es widerspricht ihr nicht. Manchem mag das wiederum zu wenig sein; 
manchem mag scheinen, dass jetzt schon viel zu viel behauptet worden ist. Gewiss: der Vorsich- 
tigere bleibt bei ,,historischen” Zeiten mit schriftlicher Oberlieferung. Aber die Steinwerkzeuge 
und ethnologischen Funde sind nun einmal da; und wo in Indian die Primitiven neben den Hoch- 
kulturen durch deren Jahrtausende eine betrachtliche Rolle gespielt haben und heute noch mit 
ihren Massen ein ernstes Problem darstellen, muss dieser ganze Fragenkomplex bearbeitet war- 
den, und zwar von Fachleuten, denen der Indologe aber doch bei jedem Schritt helfend und 
kritisch zur Zeite stehen muss. Flelfen ist entschieden fruchtbarer als totschweigen oder be- 
spotteln, so schwierig es auch ist. 

Wer will, um nur ein Problem herauszugreifen, das indische Kastenwesen historisch be- 
greifen ohne den Totemismus? 

So will es dem Indologen zwar einleuchten, dass die vaterrechtlichen Steppenkulturen aus 
Innerasien in immer neuen Wellen nach Indian aus NW hereingekommen sind, als Jager, Hirten, 
Hirtenkrieger und historische Vdlker; das ist uns indogermanistisch ausgebildeten Indologen 
nicht verwunderlich. Schwieriger ist es uns, uns vorzustellen, dass Indian alt- und jungpflan- 
zerische Kulturen nach W ausgestrahlt haben soil. Die innerasiatische Steppe reicht mit einem 
Zipfel ins Panjab hinein. Die ndrdlichen Steppenvblker sehnen sich nach den fruchtbaren Fluss- 
talern des Indus und Ganges: die Kunde von ihnen wird in sehr friihen Zeiten bereits weit nach 
Norden gedrungen sein, wie denn alle historischen Vblkerwanderungen und Eroberungsziige 
Innersiens ganz oder teilweise in Indien endeten. Aber die umgekehrte Richtung? Was sollte die 
Bauern, die sich im Djangel feuchter Niederungen ihre Felder rodeten, aus den Flusstalern 
Indians, deren Wasserung durch Brunnen Oder Teiche leicht ist, nach Belutschistan oder Vorder- 
asien getrieben haben? Wir kennen den gewaltigen Kulturstrom, der den Buddhismus iiber 
weite Gebiete Asiens trug, und sicher war in den alten Zeiten in Belutschistan usw. mehr Be- 
wasserungskultur als heute. Also der Indologe hat kein Recht, an den Aussagen der Prahistorie 
in dieser Hinsicht zu zweifeln; er lernt, dass Indien nicht nur aufsaugender Schwamm war, 
und es wird ihn mit Stolz erfiillen, dass sein Land anscheinend Quellgebiet des alten Pflanzertums 
war (Schrnidt-Koppers 542). Das Tier, seine Jagd und seine Zucht in den Steppen Asiens; die 
Pflanze, ihr Sammeln und ihr Anbau im Djangel Indians. 

Die nordische Tier- und die siidliche Pfianzenkultur, hier „Vater-, dort .Mutterrecht”, hier 
Sonnen-, dort Mond-mythologien, hier Arya-, dort Dravida- und Munda-sprachen (mit Ein- 
schrankungen), hier Klingen, dort Faustkeile, das sind die beiden grossen Pole, die beiden 
Gegenspieler im indischen Raum. 

Dem in Chota-Nagpur Reisenden fallt dort ein ahniiches Gegensatzpaar auf: die Birhor, 
Kharia usw. sind je in zwei Teile gespalten: die wilderen Berg- und zivilisierteren Tal-bewoh- 
ner, diese mehr Jager, jene mehr Bauern. Sollte aus dieser keimhaft polaren Spaltung derStamme 
(die z. B. auch bei den Wedda zu beobachten ist) sich alles Weitere ergeben? Ich glaube 
nicht! Dieser Gegensatz ist naturgegeben, aber er ist in dieser Grdssenordnung nicht schdpferisch 
und in ihr nicht als alt erweisbar, denn man hat keinen archaologischen Beleg eines so dichten 
Nebeneinanders entgegengesetzter Kulturen. Das Tal bietet eben wesentlich bessere Bedingun- 
gen fiir Ackerbau, im Tal drangen die Oraon und Munda erst vor verhaltnismassig kurzer Zeit 
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ein — so sehr das auch der iiblichen Vorstellung widerspricht, dass die Bauern sesshafter sind 
als die Jager! Die heutige Universalgeschichte stellt moglichst reine Kulturen an den Anfang 
— wenn sie sie auch nirgends heute mehr rein trifft — und lasst sie sich mischen. Die umge- 
kehrteTheorie, dass es nur Ubergange gibt, aus denen sich im Laufe der Zeit relativ einheitliche 
Kulturraume herauskristallisieren, ist a priori ebenso gut denkbar. Auch in Innerasien gab es 
Walder, auch in Indien gab es Wiiste, Steppe und Savannen. Das Gegenspielerpaar, das man in 
kleinstem Massstab im einzelnen Stamm in Chota-Nagpur sieht, sieht man in grosserem Massstab 
im religionsgeschichtlich schon bedeutungsvollen Gegensatz des Gangestales gegen die umliegen- 
den Berggebiete, und ebenso etwa als Bauern- und Hirten-komponente in der Indogermanen- 
frage, und in letzter, menschheitsgeschichtlich entscheidender Grbssenordnung im Klingen- 
Faustkeil-gegensatz, der als „Vater- und Mutter-recht” usw. wirkte. Der Mensch aber diirfte iiber- 
haupt gerade im Randgebiet von Wald und Steppe sich herausgebildet haben! Die ersten Wild- 
beuter sammelten Pfianzen auch in der Steppe, und die Waldbewohner jagen auch ! Steppen- so- 
wohl wie Wald-leben brachten jedes Verarmungen und Vorteile mit sich, wie jeder Vorteil in 
der Natur durch einen Nachteil erkauft werden muss. Es kommt auf Betonung dieser oder jener 
Seiten an, und die sind, wo wir die Weitgeschichte nicht im Einzelnen, sondern nur in ganz 
grossen Linien, in geradezu phantastischen Abstractionen rekonstruieren, eben nur in grossen 
Umrissen zu erfassen. Die Abstraktionen sind trotzdem notwendig und berechtigt, soweit man 
auch die Einzelheit (resp. ihr Noch-nicht-wissen) mit in Rechnung setzt. In diesem Sinne darf 
auch der spezialisierte Historiker die heutige Universalgeschichte als Arbeitshypothese gelten 
lassen — welche Hypothese man in der nachsten Generation aufstellen wird, wissen wir freilich 
nicht; aber jedes erarbeitete Material, jede scharf formulierte Theorie ist nicht umsonst! Auch 
der Evolutionismus war historische Notwendigkeit, ein Kind seiner Zeit. 

Manchem wird dies Kapitel blutleer und ungeistig erscheinen; im folgenden wollen wir 
versuchen, das gewonnene Material fiir die Geschichte der indischen Religionen fruchtbar zu 
machen. Das Seiende, der polare Gegensatz, zeigt sich als ebenso wichtig wie das Werden, d. h. 
als der Kampf der Gegenparteien und die durch ihn getriebene Vorwartsentwicklung in der 
sogenannten Historie. 

4) DIE GROSSEN RELIGIONEN INDIENS 

Es handelt sich mir im Folgenden nicht etwa darum, eine vollstandige indische Religions- 
geschichte im Abriss darzustellen. Ich mbchte sie nur soweit behandeln, als sie mit den bisher 
erfassbaren ethnologischen Schichten, d.h. prahistorisch-historischen Phasen in Beziehung ge- 
bracht werden kann. Ich mdchte nicht vom Rgveda, von der Einwanderung der Arya ausgehen, 
sondern vielmehr auch die Arya nur als eine der vielen Wellen aus NW nach Indien hereinge- 
fluteter Erobererwellen hinstellen. Ich mdchte ausgehen von dem grossen Gegensatzpaar Siva- 
Visnu. Sie sind heute die beiden Gegenspieler im indischen Kulturleben — und sie waren es von 
jeher — wenn auch nicht von Anfang an unter diesen Namen ! Der Fruchtbarkeitsgott der autoch- 
thonen (soweit man diesen Begriff iiberhaupt auf eine Schicht anwenden kann) Bauern und der 
Sonnengott der Eroberer, der Jager, Hirten und Krieger: das sind die beiden grossen Kompo- 
nenten indischer Kultur. Und daruber hinaus auch der vorderasiatischen, klassischen und chi- 
nesischen. .Man nennt sie auch mutter- und vaterrechtlich. Ich mdchte also prahistorische, ethno- 
logische und mythologische Schichten zur Deckung bringen, um damit die Grundlagen Indiens 
aufzudecken, soweit es mir heute mdglich ist. Dass es mdglich sein muss, das stellte sich mir 
wahrend meiner Reise immer wieder vor Augen. Und wenn auch heute noch manche Schwierig- 
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keiten uniiberwindlich scheinen, so wird sich doch der Weg als gangbar und forderlich erweisen. 
Was mir beim Reisen als eine heilsame Erganzung zum Studium der Texte aufging, war die 
nicht zu unterschatzende Bedeutung der Lokalkulte. Sie und nicht die theologischen Systeme sind 
das Lebendige. Eine Interpretation der Puranen aus der Kenntnis der heiligen Statten und 
Lokaltraditionen Indiens heraus, das ist eine wesentliche Aufgabe der Indologen, die das grosse 
Gliick haben, im Lande selber arbeiten zu konnen. Auf einer kurzen Reise von ein paar Monaten 
kann man da natiirlich nicht allzuviel schaffen. 

a) Siva 
1) Steiiikulte 

Siva wird heute in den meisten Tempeln nicht anthropomorph, sondern als lingain (Phallus) 
verehrt. Niemand wird zweifeln, dass das lingam auf die natiirlichen, noch nicht bewusst ge- 
forniten Steine zuriickgeht, deren Kult, soweit wir heute sehen konnen, fiber ganz Indien ver- 
breitet ist. 1st es moglich, diesen Steinkult einer bestimniten ethnologisch-prahistorischen 
Schicht zuzuweisen? 

Der Stein als Tigergott der Astir (s.o.) inacht mir den Eindruck, als sei er im Grunde von 
den Gond entlehnt. Die Astir haben sonst keine Steinkiilte, und der Charakter dieses Opfers 
schien mir in die Asur-kultur nicht recht zu passen; bessere Argumente habe ich freilich nicht. 
Man kdnnte ja auch sagen, dass die Gefahrlichkeit des Tigers ganz von selbst alle Bewohner 
dieser Djangel zu Tigerkulten treibt — aber das ist beim Schlangenkult doch nicht der Fall. Die 
Astir und manche ihrer Nachbarn verehren keine Schiangen. Hat der Tiger etwas mit Siva zu 
tun? Im Mahabh^rata XIII, 17, 48 wird Siva sirnhasardtilartipa genannt, in 148 ,, Tiger” (vya- 
ghra), und der Commentator Nilakantha erklart: vyaghresvara-namaka-linga-rtipah: d.h. 
Siva in Gestalt eines linga,''das den Namen Tigerherr tragt (Hopkins Interpretation 222: . . . ka- 
lingarupa will mir nicht einleuchten). Dieses linga des Tigerherren stand in Benares, wie das 
Li. P. I, 92, 74 f. erzahlt: dort tdtete Siva einen Damon (Daitya) in Tigergestalt (ahniich Gaja- 
sura, auch in Benares). Aber es gibt auch einen Tempel des Tigerherren im Ahnora Dt., und die 
dortige Lokalsage erzahlt, dass Siva in Gestalt eines Tigers seine Gattin Parvati, die die Gestalt 
einer Kuh angenommen hatte, ansprang, urn den heiligen Markandeya aus seiner Meditation zu 
reissen; Markandeya sass namlich gerade dort, wo die Sarayu vorbeifliessen sollte und aus Re- 
spekt vor ihm warten musste. Dieser Tempel gilt als sehr alt, und sein linga soli eines der 12 
Urlinga (adilinga) sein (IBORS V 1,371). Dieser Vorstellung des Wiirgermotives scheint ein uralter 
Steinkult eines Tigergottes zugrunde zu liegen, der eben von Theologen als Siva aufgefasst, fur 
ihren Sivaismus in Anspruch genommen wurde (vgl. Charpentier in der Festschrift Jacobi, S. 291). 

Ich mochte hier gleich einen anderen Namen derselben Text-stelle 138 anfiihren: ,,hochster 
Eber”; damit ist nach dem Commentar die Inkarnation des Visnu als Eber gemeint. Ich glaube 
nicht, dass er recht hat, diesen Eber dem Siva zuzuweisen. Vielmehr haben wir noch eine Nach- 
richt, dass es im Vindhya-gebirge ein natiirliches linga (svayambhulinga) gegeben hat, das „vara- 
ha” genannt wurde (Rao II, 85); d.h. ein Kult eines naturlichen Steines ftir einen Ebergott, wie 
er im Vindhya durchaus verstandlich ist, wurde von ebensolchen sivaitischen Theologen ftir 
ihren Gott in Anspruch genommen, obgleich er ursprtinglich nicht zu einer mutterrechtlichen 
Schicht gehort zu haben braucht, wie es beim Tiger (der Gond) eher moglich ist und bei Siva zu 
erwarten sein sollte. 
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An ebenderselben Textstelle (31) wird Siva „der Furchtbare” (Bhima) genannt. Dies ist 
gelegentlich eine der 8 Gestalten Sivas (Meinhard 10) und soil auch der anderen Form Sivas als 
Bhairava gleichzusetzen sein (ib.). Ein Bhima oder Bhimsen wird im ganzen Gond-gebiet ver- 
ehrt (Rahmann 80) im Kult natiirlicher Steine — vielleicht ist dieser Bhima auch der Held des 
Mahabharata. Auch der ‘Furchtbare’ ist ein natiirliches linga in Saptagodavara (Rao II, 85), 
also in Siidindien, im Godavari-delta (s. De s.v.). Dieser Siva-artige Kult ist ebenfalls deutlich 
zLi unterscheiden von dem des Schutzgottes Bhimasena, der wie der Eber zur Visnu-mythologie 
gehort( S.U.). Er ist ein Bruder des Hanuman, der ebenfalls in natiirlichen Steinen verehrt wird, 
als Dorfgott zu den mutterrechtlichen Bauern, aber als Sonnenaffe (s.u.) zur Visnu-mythologie 
gehdrt (s. Abb. 60). 

Ausgesprochener als bei den Asiir ist der Steinkult bei den Oraon, die ja als dravidische 
Ackerbauern einen Siva-kult erwarten lassen. Sie glauben, dass natiirliche lingams uber Nacht 
auftauchen (Roy ORC 305), und sie errichten aus Lehm phallusartige Gebilde (Roy Or. 256 f; 
ORC 85 f. 19), deren Gottheit freilich nicht genannt wird — auch ich konnte bei Mandar, wo ich 
solch Gebilde, fast drei Meter hoch, photographierte, nichts derart erfahren. Bei ihm macht ihre 
Jungmannschaft allerlei erotische Dinge (s. Abb. 53). 

Von den Oraon konnten die Birhor beeinflusst sein — oder auch vom Hinduismus — die 
Mahadeo-steine beim Wandern mit sich tragen (Roy. Bi. 96) und den Mahadeo auch in kleinen 
Erdhaufchen und Holzpfosten verehren (316); wie ihre Zauberer (318, 366) den Mahadeo ver- 
wenden, das sieht entlehnt aus. 

Von solchen primitiven Steinkulten mag man die schon hinduistisch genannten des Dih 
Baba in Bihar oder des PahcSnan in Bengal (Meinhard 15; 6) ableiten, die kunstliche Steine 
verwenden, deren Gott aber noch nicht mit Siva identifiziert wurde. Es ware notig, das Mythen- 
material der zahllosen Steingotter Indians zu sammeln. Der Muthiyadeo, der Wachter an Kreuz- 
wegen (Marshall I, 59) sieht dem Rudra-siva ahnlich; und wenn Panikkar fiir Malabars jageri- 
sche Primitivstamme Steinkulte trotz Vaterrecht betont, so ist dabei im Einzelnen leider alias 
im Unklaren belassen (vgl. Charpentier in der Festschrift ftir Jacobi, S. 286 ff.). 

Wenn fiir die Asur ,,der Stein lebt”, so ist damit eine sehr alte Wurzel des spateren sivai- 
tischen Steinkultes gegeben. Das svayambhu-linga wachst von selbst aus dem Boden (Mein- 
hard 6). 69 (Rao 84 f.) oder 68 (Li. P. 1. 92, 138: etwas abweichend ; vgl. Kathas. 55, 215) wurden 
von den Theologen als solche anerkannt, meistens nordindische. Das linga ist Siva (Li. P. 1. 73 f.). 
Der Stein ist der Gott, er ist nicht etwa nur sein Bild; der Tempeldienst ist das Spiel des tagli- 
chen Lebens eines hohen Herren, wobei der Stein geweckt, gekleidet und gefuttert, spazieren 
getragen und durch Musik und Tanz erfreut wird. Der grosse Gott ist eben jene Urkraft, die 
sogar im Stein lebt: das ist begrifflich formuiiert die Vorstellung, die dem lingodbhava (Rao 105 
ff; Zimmer 412 ff. ; Li. P. I, 17; Meinhard 40) zugrunde liegt, d.h. dem aus dem Stein heraus- 
kommenden Gott. Der Stein ist der Phallus, Gott ist der Samen und die Kraft. Und wenn ein 
Glaubiger sich ganz dem Gotte widmet, sich mit ihm identifiziert, dann springt der Gott aus 
dem Stein heraus und erschlagt den Tod, gibt dem Frommen neues Leben (Rao 156 ff. ; ahnlich 
Li. P. 1. 30), wie umgekehrt ein Lakulisa (s.u.) in das lingam eingeht, einswird mit seinem Gott. 

Dies ist eine Wurzel, aber eine andere ist das Megalithikum, denn dass der Typ des Gesichts- 
linga (Rao 97 ff; 64 ff.) (vgl. Birnath, s. o.) mit megalithischen .Menhiren zusammenhangt, 
daran wird man nicht mehr zweifeln (s.o.). Hat man dabei Siva als Urmenschen, als Urahnen 
aller Menschen gedacht? Diese Vorstellung der sudlichen Bauernkultur (Koppers 1, 320 ff.) 
liesse sich so mit dem Ahnensitz-motiv derMenhire vereinigen. Und die Verbindung des linga mit 
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dem weiblichen Sockel, der Verkdrperung der grossen Gottin (pitha), die ihrerseits wohl mit dem 
weiblichen liegenden Stein (Dissolithen!) zusanimenhangt, weist ebenfalls aufs Megalithikum. 
Aber die Ausgestaltung zum heutigen kunstvollen normalen linga, die Symbolik der drei Teile 
des Phallus als der Dreiheit der Gdtter Brahina-Visnii-Siva, das ist spater ausgebildet, ohne dass 
wir den Prozess verfolgen konnten (Li. P. 1 1. 47). 

b) Siva in der Induskultur 

Siva gilt als der Gott Siidindiens, der Dravida, der Bauern. Das scheint durch das beruhmte 
Siva-siegel in der Induskultur bestatigt zu sein. Indessen gibt gerade diese alteste Darstellung 
Lins noch viele Ratsel auf. Als was ist der Gott bier gemeint? Er sitzt als Yogi zwischen wilden 
Tieren. Als Yogi ist er voni Gilgamesch-Herakles-Simson-Typ des heldischen Jagers und ihrer 
Beziehung zu den Tieren der Wildnis deutlich unterschieden : diesem Typ entspricht in Indien 
eher der Bhimasena (s.u.) (Mbh. Ill, 146, 47). Man kann dainit vielleicht auch vergleichen, dass 
es von Rudra heisst, dass er erziirnt die Tiere erschlagt (Kirfel 226,44), wie er gelegentlich einen 
Widder haIt(Rao PI. 11, V), wie er Tiger und Lowen schlagt (Rao App. 36) (s.o. Tigerstein) und 
ihr Fell sich umhangt (Rao 229,235), wobei der Gedanke mitspricht, dass er sich damit ihre 
Kraft aneignet. 

Er ist auch ganz etwas anderes als der Typ des heldischen und guten Hirten, wie ihn Krsna, 
Christus, der griechische Kalbtrager und Haminurabbi- Nebukadnezar (Schmidt- Koppers 317) 
darstellen, obgleich Siva gelegentlich auch als Hirt (gopSla; Hv. 164,75) aufgefasst wird. Viel- 
mehr gehort er zum Zauberertyp, wie Orpheus den Tieren singt, Buddha (Marshall I, 55; Schayer 
57) und Franz von Assisi den Tieren predigen — so sitzt dieser Yogi unter den wilden Tieren, so 
sitzt in der grossen Hindu-niythologie der Yogi Siva am Siidhang des Himalaya unter Baumen 
und Tieren (Rao II, pi. LXXI, LXXVII f.). In Nachahmung Sivas bezaubern die heutigen 
Schlangenbeschwdrer mit Musik ihre Cobras. Etwas derartig Zauberhaftes lag aber auch im 
Flote-blasenden Hirten Krsna und seinen primitiven Analogien: dem Birhorknaben, der mit 
einer Fldte die wilden Wasserbiiffel zahnite. 

Man hat die vier Tiere, die um Siva auf dem Siegel herum sind, mit den vier Tieren, die auf 
Asokas Saulen vorkommen (Waldschmidt 38 f.), verglichen. Statt des Tigers tritt ein Lowe, statt 
des Wasserbiiffels ein Stier, statt des Nashorns ein Pferd auf, und nur der Elefant ist geblieben- 
wenn man iiberhaupt solche Parallelisierung durchfiihren darf ! Statt derstarken Tiere der Wildnis 
sind es die vier kdniglichsten Tiere. Leider ist die Geschichte dieser vier Tiere noch unklar. 
Dass sie mit den vier Weltrichtungen zusammenhangen, wird durch ihr Vorkommen im Jaina- 
kanon (Schubring 149; Schrader 191) und um den Kailas (s.u.) erwiesen. Und ausserdem sind 
sie die Tiere des L, 2., 3. und letzten Tirthankaras (De s.v. Sravasti): sind alle anderen etwa 
in diese alte Vierergruppe eingeschoben? Als Schutzgotter werden von Baladeva (Hv. 164, 98) 
in seinem in vieler Hinsicht merkwurdigen Gebet u.a der weisse Stier, der briinstige Elefant, der 
reissende (?) Lowe, das ehrwiirdige (?) Pferd (Weto vrsah, karl mattah, siinho vyaghro hayo 
girih) angerufen, wenn man so iibersetzen darf! Giri-ehrwiirdig lasst sich nach PW einmal belegen, 
nicht aber vyaghra als adjektivisch, also sind vielleicht in diesem Vers 5 Tiere: die vier Asokas 
und der Tiger aufgezahlt. 

Sonst sind sie mir nur aus der bildenden Kunst bekannt : auf Mondsteinen Ceylons (Coomara- 
rasvami Tfl. XCV), am Fries des Hoysalesvar-tempels von Halebid (Murray 596) ,auf rajputi- 
scher Miniatur: Weber, Krsnajanmastami S. 344, Tfl. 11. In der Ranigumpha-hohle des Udaya- 
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giri bei Bhubanesvar stellen die vier Kapitale der Saulen ganz rechts am unteren Stockwerk die 
vier dar, und ebenso sind sie aiif den Kapitalen des dritten Himmelsstockwerkes dargestellt. In 
Bhubanesvar photographierte ich ein Relief des Tiirbalkens des Parasuramesvar-tempels mit 
einer Kampfdarstellung, in der Elefanten, Reiter, Ldwen und ein Stier vorkommen! Also eine 
Spielerei ohne Mythos. Es soli der alteste Tempel des Ortes sein, ware also alter als das 5. Jhdt. 
n. Chr. 

Wo einstweilen Mohenjo Daro voni historischen Indien noch so himmelweit entfernt ist, 
sind selbst kleine Beobachtungen dieser Art von Wert. Irgendwie muss doch wohl die Plastik 
des Gangestals im 4. Jahdt. v. Clir. mit der viel alteren des Industales zusammenhangen. Pater 
Heras vermutet das auf Grund der gemeinsamen kiinstlerischen Gesinnung. In der Tat sehen 
manche Gupta-Ton-siegel mit Zebu-stier-darstellungen, wie ich sie im Indian Museum sah, 
denen von Mohenjo Daro verbliiffend ahniich. Merkwiirdig ist aber auch vor allem die Parallele 
des Gundestrupgefasses (Schrader); sollte da im Donautal ein spater Rest jener uralten Aus- 
strahlung der vorderasiatischen Stadtkultur vorliegen, die Koppers frir die alte Indogermanen- 
zeit wahrscheinlich gemacht hat? 

Der Deutung des Mohenjo-Daro-gottes als pasupati, d.h. des Herren der Tiere, konnte ent- 
gegengehalten werden, dass die hinduistische Gestalt des Pasupati (Rao 125 f.) ohne Tiere dar- 
gestellt wird. Darin ist eben das urtiimliche Wesen des Herren der Tiere (offenbar unter hoch- 
kulturlichem Einfluss) verblasst. Das ist deutlich aus dem kultischen Verhalten des Verehrers 
dieses Gottes: der Fronime soli sich wie ein Irrer benehmen, briillen wie ein Stier, wenn er seinen 
Gott verehrt (Rao 22 f.), d.h. er soli sich mit den Tieren identifizieren, die mit ihrem Instinkt das 
Wesen des Gottes reiner erfassen als der Mensch mit seinem Verstand. Darin ist noch ein Rest 
Orpheus-artiger Besessenheit erhalten. Aber: der Fromme darf sich nur ganz im Geheimen so 
verhalten. Da spricht die Scham, die auch das Gottesbild verflachte, der Abscheu des Ritualis- 
ten der Hochkultur, den Daksa often ausspricht: Siva ist wahnsinnig und wird mit Wahnsinn 
verehrt (Rao 50 f.). Aber philosophisch-abstrakt blieb die Gleichung: der Mensch ist das Vieh 
(pasu) des Gottes, erhalten und anerkannt (Bhandarkar 122, 124). Uralte Raserei ist zu Philo- 
sophic und Yoga sublimiert worden. Es ist der Rausch alter Fruchtbarkeitskulte, in die das 
Jagen und Toten wilder Tiere als wesentlicher Zauber fiir die Fruchtbarkeit der Felder aufge- 
nommen wurde. 

Im iibrigen gehort zur klassischen Siva-gestalt, dass er eine lebendige Antilope (mrga) 
in der erhobenen Hand halt (Rao XV ff: Candrasekharamurti): zum Spiel (ib. App. 63). Diese 
Antilope springt auch lustig neben Siva, wenn er als berauschender Bettlerjiingling durch die 
Einsiedeleien der Asketen geht und ihre Frauen verliebt macht (Rao 308) in seinem dionysischen 
Triumpfzug gegen asketische Rechtlichkeit der Ritualisten; wobei denn der Zorn der Asketen 
uber diese Stbrung ihrer Ruhe als Motiv verwendet wird : sie schicken dies Tier der Wildnis gegen 
den Eindringling, aber er fangt es auf und tragt es von da an zur Erinnerung (Rao 1 13). Oder 
es wird erzahlt, dass das Opfer seines Schwiegervaters Daksa, das Siva stdrte, in Gestalt einer 
Antilope vor Siva floh und von ihm erjagd wurde (Meinhard 37). Das sind spate Aetiologien der 
uralten Vorstellung „Siva und das Tier”. Und Sivas .Mythologie ist, das sieht man ininier wieder, 
nur Legende, herumgesponnen um derartige bildhafte Vorstellungen eines grossen, unversteh- 
baren, im Grund inaktiven Gottes. 

Sehr merkwiirdig ist, dass der Stier unter den vier Tieren des Mohenjo Daro Siegels fehlt, 
der doch sonst auf unzahligen Siegein dort erscheint; die vier Tiere sind eben wilde, der Zebu- 
stier war aber bereits gezahmt. Gerade die Zahmung des Stieres, das Kastrieren des Wildstieres 
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zum Pflugochsen, die Notwendigkeit der Kastrierung fur geordnete Zucht, zuni Gewinn zahmer 
Packochsen, lenksamer Herden, wobei ein einzelner Stier in seiner vollen Kraft erhalten bleiben 
musste trotz aller seiner Gefahrlichkeit, wobei sogar im Interesse der Zucht der beste, starkste, 
feurigste und also gefahrlichste Stier erhalten bleiben musste, das ist offenbar eine der Wurzeln 
des Siva, seiner Furchtbarkeit und Fruchtbarkeit. Wie der Stier im Hinduismus das Tier des 
Siva ist, so ist sicher auch der prachtvolle Stier der Mohenjo Daro-Plastik im Zusammenhang 
mit einem Siva-ahnlichen Gott zu denken, aber in welchem Zusammenhang? Ist der Gott hier 
theriomorph dargestellt? Das leugnet man (Marshall I, 55), und das ist auch im Hinduismus nicht 
iiblich, obgleich Siva dfter als Stier angerufen wird (Mbh. 13, 17, 35) Oder als ,,gehdrnt” (150), 
was der Commentator als ,, Stier -usw. -gestaltig” erklart. Der Stier wird gelegentlich als Gott 
angerufen (Li. P. II, 48, 10), und ein goldener Stier mit einem Halbmond aus Kristall auf der 
Stirn ist dem Siva oder den Brahmanen zu schenken (ib. 1 1, 41). 

Aber Darstellungen Sivas als Stier sind bisher nicht bekannt geworden, weder in Ikono- 
graphie noch in Mythologie. Der Stier ist vielmehr der Begleiter Sivas: er liegt vor jedem seiner 
Tempel als sein treuer Diener, zu seinem Herren blickend, und ist als solcher mit Sivas treuem Diener 
Nandi einsgeworden, der eigentlich menschengestaltig, Sohn eines Heiligen ist, der Siva um einen 
unsterblichen Sohn gebeten hatte (Li. P. 1, 37), der gelegentlich auf einem Stier reitet (ib. 1,71, 
144 ff. : vgl. Rao 212, 217, 455 ff.). Auch Siva reitet auf dem Stier (Rao 352 ff. ; vgl. I, pL XXXI I), 
und das muss irgendwie damit zusammenhangen, dass auch vorderasiatische Gdtter, Tesub Oder 
Jupiter Dolichenus auf Stieren reiten. Aber: es gibt keine indische Darstellung, dass Siva wie 
die Gotter Vorderasiens auf dem Stier stelit, und in Mohenjo Daro ist der Stier stets ohne Gott 
dargestellt. 

Vergleicht man ferner die Darstellung des Stieres in Indien und Vorderasien, so ist der 
Unterschied, und zwar nicht nur ein formaler, ganz deutlich. Der indische Zebu von Mohenjo 
Daro hat nichts von der robusten Muskelkraft und der unbandigen Wildheit des vorderasiatischen. 
Er hat vielmehr die Ruhe, die Wiirde, die stille Grosse, die mit solcher Naturliebe und Verehrimg 
sorgsamst gestaltet sind, dass schon in diesen ersten Kunstschopfungen auf indischem Boden 
der ganze indische Charakter mit seiner Mystik, Idyllik und weichen Grosse greifbar wird. Es 
bedarf noch der Aufkiarung, wie es zu verstehen ist, dass das einzige Siegel, auf dem ein Stier 
eine Kuh bespringend dargestellt ist, und das nach Ausweis der Schriftzeichen zur Induskultur 
gehort, in Mesopotamien gefunden worden ist (Gadd pi. Ill, 18): es ist roh in Inhalt und Form, 
und ich mdchte vermuten, dass es nicht von indischen Handen auf indischem Boden, sondern 
irgendwo in Belutschistan geinacht wurde. Die echten Mohenjo Daro-Siegel zeigen — trotz aller 
Beziehungen zu Mesopotamien — eine Eigenart, die auf jahrhundertelange selbstandige und 
eigenwillige Entwicklung schliessen lasst. Die Zusammengehorigkeit von Stier und Fruchtbar- 
keitsgott muss einer sehr alten ddrfischen Bauernschicht zugewiesen werden, die die Grundlage 
der indischen und vorderasiatischen Stadtkultur gewesen ist. Aber dieser Gott ist nicht erst 
etwa durch diese Stadtkultur nach Indien gebracht worden! Ich sah schon an meinem ersten 
Tage in Bombay vor dem Valkesvar-tempel: wenn Frauen den Tempel betreten, streichen sie 
iiber die Geschlechtsteile des Stieres, ehe sie sich dem Gotte selber nahen: da wird die alte 
Fruchtbarkeitssymbolik noch lebendig empfimden; das ist Dorf-, nicht Stadt-kultur. 

Der hinduistische Ausdruck „Gehdrnter” (s. o.) gehort sicher auch in dieser Kultur zu 
Siva; und auch in Vorderasien tragen die Gdtter Hdrnermutzen. Betrachtet man etwa die Dar- 
stellung des Biiffel-damons (Rao I, pi. CIV) oder des Dvarpala (ib. II, pi. CLVIll): eine Haar- 
tracht Oder Krone zwischen dem Gehdrn, so wird einem die des Siva des Mohenjo Daro-Siegels 
Ruben, Eisenschmiede und Diimonen in Indien 25 
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verstandlicher: er tragt einGehorn und dazwischen einen Haarschopf ahnlich manchen Frauen- 
frisuren der Tonplastiken von Mohenjo Daro — wie auch die Armringe Sivas auf jenem Siegel 
denen der Bronzestatuette der Tanzerin gleichen (s. u. Ardhanarisvara). Die ganze Symbolik 
dieses Kopfaufsatzes, der in der Tat dem buddhistischen Symbol des Triratna und dem trisula 
(Dreizack) des hindulstischen Siva ahnlich sieht (Marshall 1, 55), ist aber noch unverstandlich. 
Er muss im Einzelnen verglichen werden mit all den Symbolen, die in der vorderasiatischen 
Kultur zwischen den Hdrnern der verschiedenen Gdtterkdpfe erscheinen, soweit das bei der 
Kleinheit der Siegel moglich ist. Auch der Gegner des Arya-gottes Indra, der Damon Susna ist 
gehdrnt (Macdonell 160); er ist einer jener Vertreter der Induskultur, auf die die Arya stiessen. 

Ausser diesem Mondgehorn ist in Mohenjo Daro bisher keine Beziehung des Gottes zum 
Mond festgestellt worden. Sie ist aber beim hinduistischen Siva, der die Mondsichel als Kopf- 
schmuck tragt, noch deutlich — wenn sie auch in der Mythologie nicht mehr hervortritt (s. u.). 
Mond-Stier-Gott scheinen von Anfang an, d. h. von jener bauerlichen Schicht an, zusammen zu 
gehdren. 

Dazu gehdrt ferner die Schlange, die als eine Art Anbeter wappenartig zu belden Seiten 
eines wie ein Yogi sitzenden Gottes, also eines „Siva” auf einem anderen Mohenjo-Daro-Siegel 
bezeugt ist. Dagegen hat man bisher das Motiv der beiden gegenstandigen, sich umwindenden 
Schlangen, wie es auf den (jungen) siidindischen Schlangensteinen tiblich ist, nicht gefunden, 
obgleich es ganz ahnlich in Agypten, und in Griechenland und Vorderasien um einen Stab (Asku- 
lap) herum vorkommt. Gehort also auch dies Motiv zu jener bauerlichen uralten Schicht und 
ist in Mohenjo Daro nicht gepflegt worden? 

Die Schlange lasst sich geradezu zu einem Leitmotiv indischer Religionsgeschichte machen. 
Vergleicht man etwa den Schlangenkult Malabars (Panikkar 120 ff.), wo die Schlange zum ver- 
trauten Hausgott geworden ist, mit dem feindlichen Verhalten etwa eines Asur gegen alle bosen 
Schlangen, so hat man denselben Gegensatz wie den zwischen Siva, der Schlangen als Haar-, 
Arm- und Giirtel-bander tragt, ja sogar als heilige Brahmanenschnur (Rao 325), und Indra Oder 
Krsna mit Garuda, den Schlangentotern. Die Asur haben dementsprechend auch kein Schlangen- 
totem, wie es etwa die Oraon (Dravida!) haben. 

Und doch ist das Gefiihl, das ein sivaitischer Schlangenverehrer gegen die heiinlich-unheim- 
liche Schlange hat, nicht so einfach zu beschreiben. Denn auf den Schlangensteinen, in denen 
die Schlangen als Kindersegen-gewahrende, also huldvolle Wesen angebetet werden, ist iiberaus 
haufig zwischen den Kdpfen der Schlangen ein Krsna-Kind dargestellt, tanzend, wie einst dies 
Kind auf der iiberwundenen Schlange Kaliya tanzte. Man bittet also die Schlange um ein 
Kind — das die Schlange iiberwindet ; man droht zugleich der Schlange mit der Darstellung dieses 
strahlenden, spielenden Kindes, und trostet die flehenden Eltern, widerspruchsvoll, wie das 
Fiihlen nun einmal ist. Und der grosseTanzer Sivawird in einer Stellung dargestellt, die,, Furcht 
vor der Schlange” bedeutet (Rao 252, 227, 257 f.): der Tanzer erhebt einen Fuss, damit ihn die 
drohende Schlange nicht trifft; der Gott, der auch bei eben diesem Tanz mit Schlangen spielt, 
weicht ihnen doch aus, als ob er nicht der allmachtige Herr ware. 

Mit der vor allem siidindischen Gestallt des tanzenden Siva hat man den prachtvollen Torso 
eines Tanzers der Induskultur verglichen (Marshall 1, 46). In der Tat ist die rekonstruierte Hal- 
tung von Armen und Beinen bei beiden ahnlich, nur ist er am Indus ganz nackt und wohl bartig 
zu denken. Die feine Arbeit erinnert stark an die Maurya-politur. Und der ahnlich Torso eines 
Jiinglings hat an den Schultern zwei Ausbohrungen, die nach Marshall Schmuck trugen; da er 
aber ebenfalls ganz nackt ist, kdnnte man vielleicht daran denken, ob hier ein zweites Armpar 
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angesetzt war, wie es sich fiir einen Siva gehort, und wie ein vierarmiger Mensch als Schrift- 
zeichen in der Indusschrift vorkommt (Heras p. 3); in Vorderasien aber kennt man solche Viel- 
armigkeit nicht. 

Die weibliche Parallelgestalt, die nackte Tanzerin in ihrer lasziven Haltung kann man mit 
den Tempeltanzerinnen Indiens und den Tempelprostituierten Babyloniens vergleichen. Man 
muss dabei aber auch die Unterschiede hervorheben: Madchen sind in Indien im allgemeinen 
keine Priesterinnen oder Wahrsagerinnen inTempeIn, wie es sie in Babylonien gab (Meissner 68, 
435; aber vgl. Iyer I 218!) sie dienen vielmehr mit Tanz und Musik der Unterhaltung des gott- 
lichen Herren, u.z. nicht nur Sivas und nicht nur in Siidindien, sondern auch z.B. des Visnu- 
Badarmath (De s.v.); daneben auch der Priester und Pilger, wobei die Erinnerung Oder die 
Fiktion eines hieros games nicht mehr mitspricht. Freilich ist dartiber aus der Literatur — und 
aus Gesprachen mit Brahmanen — nicht viel zu lernen. Das ,,Schenken eines Madchens” ist eine 
verdienstvolle Handlung (Li. P. II, 40): man kauft ein schones Madchen und schenkt es den 
gelehrten Brahmanen. Der Saktismus wird in Geheimnis gehiillt; die Plastik der Tempel frei- 
lich ist unverhiillt. Die Mythologie spricht von diesem Thema nicht gerne. 

Im Volksbrauch gibt es noch Merkwiirdigkeiten. In Bihar z.B. (Grierson 403) sammeln sich 
im Juli-August Scharen von Frauen; sie nennen sich Frauen des Schlangendamons (nagini), 
wandern umher und betteln 21/2 Tage !ang; wahrend der Zeit schlafen sie unter keinem Dach 
und essen kein Salz. Die Halfte des Bettelertrages erhalten Brahmanen, die andere wird in Salz 
und Zuckerwaren umgesetzt und vom ganzen Dorf verschmaust: letzter Rest eines Thiasos. 

Lingam’s schliesslich hat man auch in Mohenjo Daro gefunden, aber nur kleine, fiir den 
Hausgebrauch, und nicht auf Siegeln. In Babylonien scheinen phalli nicht vorzukommen. Die 
Hammurabbi-stele hat keine Fruchtbarkeitsbedeutung. Aber in Anatolien gab es phallus-artige 
Steine, z.B. hat man einige aus Grabern ausgegraben, die aber noch nicht historisch erkannt 
sind. Wenn man noch das in Mohenjo Daro aufgedeckte grosse Bad mit den hinduistischen Tem- 
pel-teichen zusammenbringt, hat man ein weiteres wichtiges Motiv. Rituelles Baden spielt auch 
in Vorderasien eine grosse Rolle, aber der islamische Tempelbrunnen ist ganz anders als der in- 
dische Teich, in den tausende von Pilgern einsteigen und untertauchen. Wir kennen die Sprache 
von Mohenjo Daro noch nicht, aber an einem Siva-ahniichen Gott kann nicht mehr gezweifelt 
werden. 

1 1 1) Siva in Siidindien 

Man vermutet, dass die Induskultur zur voraryischen, sogenannten dravidischen Kultur 
gehort, die in Indien heute noch im Siiden lebendig geblieben und von den Arya und dem Islam 
verhaltnismassig wenig beriihrt sein soli. Dafiir spricht zunachst der schon erwahnte Zusammen- 
hang mit dem tanzenden Siva, dem Nataraja, der in Cidambaram thront. Schon seit dem 7. 
Jhdt. n. Chr. ist er beriihmt; und nach seinem Vorbild ist in alien siidindischen Tempeln Sivas 
eine Tanzhalle eingerichtet worden (Rao 229). An der bereits mehrfach herangezogenenen Stelle 
des Mbh. 13, 17, 50 heisst Siva u.a. ,,der Tanz liebende”, was der Commentar erklart als: ,,Der 
Herr des Tandavatanzes, die Gottesgestalt (murti) in Cidambara.” Rao aber unterscheidet drei 
verschiedene Formen des Tanzes Sivas: 1) den Tanz in der Abenddammerung am Kail5s (233), 
2) den Tandava-tanz Sivas in der furchtbaren Gestallt des Bhairava auf Verbrennungsplatzen 
(234), 3) Nadanta-tanz des Nataraja von Cidambaram (234 ff.). 

Zu 1): Die Dammerung ist die Zeit der Opfer fiir Siva (Iyer I, 347; Li. P. 11, 6,35). Es ist 
vielleicht eine Erinnerung an Siva als Gott des jungen Mondes, der nach dem Sonnen-untergang 
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(Sintbrand) am Himmel aufgeht. Der Kailas ist eine der Hauptstatten der Siva-mythologie. Von 
Kumaon, also dem Himalaya-rand, von wo die Pilger jedes Jahr zum Kailas aufbrechen, kennen 
wir Nata’s als Seiltanzer, die ihre Kunst als Fruchtbarkeitszauber ausiibten. Ein Seil zwischen 
Felsen musste von einem von ihnen uberschritten werden. Danach warden seine Haare als 
‘Mahadevs Haare’ verteilt (Turner in Census 1931 1, iii 1935, S. 18). Wenn er herabfiel, wurde er 
getdtet. Sie waren erbliche Beamte in jedem District des Landes. Das Seil wurde zerschnitten 
und seine Stucke auf die Acker zerteilt (Traill 213). Ahnliches kennen wir aus Sirmur (Imp. Gaz. 
XX 1 1 1, 22) und den CP (Russell 1, 57), wo solche Natas als Nat Baba, als Gotter verehrt werden, 
wie es Crooke (IV, 33) auch von den Musahar berichtet. Hier lebt also noch dies, dass der Nata 
sich als Fruchtbarkeitsgott empfindet; er identifiziert sich mit Siva, er tanzt dessen kosmischen 
Tanz, der nichts anderes als der Ablaut des Weltgeschehens ist. Es ist keine Schaustellung, aber 
der Nata wurde der Schauspieler, als sein Tanz ein Element des indischen Dramas wurde. Ein 
anderes waren die Spiele der Krsna-mythologie, die Agierung des Lebens und derTaten des Hir- 
tenheros, Oder die Spiele des Lebens des Buddha, des anderen Sonnenhelden (s.u.). 

Zu 2): Der Damon Daruka war von keinem Mann zu besiegen, nur von einer Frau. Deshalb 
ging Uma, die Gattin Sivas, in das Gift in Sivas Hals ein und wurde zur Kail, zur drei-augigen, 
Siva-ahnlichen Gottin, vor der sogar die Gotter flohen: sie erschlug Daruka. Das Feuer ihres 
gewaltigen Zornes aber verbrannte die Erde. Da verwandelte sich Siva in ein kleines Kind, das 
weinend auf einem Leichenverbrennungsplatz lag. Die grausige Muttergdttin nimmt das Kind 
an ihre Brust, und Siva enttrinkt ihr ihr Zornfeuer (vgl. K’^sna-PutanS). Er wird dadurch der 
grausige Feldhiiter (ksetrapMa: Rao 498). Und urn Kail zu besanftigen, tanzt Siva dann mit den 
Totengeistern dort den TSndava in der Dammerung. Kail aber trinkt Sivas Tanz-Nektar bis 
zum Hals und tanzt mit den Yogini’s (Li. P. 1, 106). Also auch dieser Tanz in der Dammerung nach 
dem Sintbrand. Der grausige Tanz der K&ll aber gehort nach Bengal (Rao 244), das ein zweites 
Zentrum des Sivaismus ist. Und dahin gehort wohl auch Sivas Tanz in Baxar(Siitasainhita IV, 24). 

Zu 3): Der Nadanta-tanz wurde von Siva zuerst im T^raka-wald getanzt (Rao235). Es ist 
eine sehr ahnliche Geschichte wie die, die in Li. P. 1. 29 ff. vom Devadaruvana am Himalaya er- 
zahlt wird (Zimmer 463 ff.), wie Siva als schoner nackter Jiingling — ein Wunschbild des Bettel- 
monchs — durch die Einsiedeleien der Asketen streift und ihre keuschen Frauen liistern macht, 
dass sie ihm nachlaufen wie die Kinder dem Rattenfanger von Hameln. Die Asketen verkennen 
den Gott, werden aber von Brahma belehrt; und dann kommt Siva wieder: nackt, mit Staub 
und Asche beschmiert, durcheinander fiirchterlich lachend und lachelnd singend, Liebe tan- 
zend und wieder weinend (31, 29 ff): es ist ein phallischer Triumpftanz, eine Offenbarung des 
vorher Verkannten, ganz anders als der Triumpftanz des strahlenden Kindes Krsna auf der be- 
siegten Schlange. Dabei spielt Siva die Trommel, das Symbol der Zeugung (Rao 239); bei den 
Asur diirfen nur Manner trommeln; die Trommel vergleicht der grosse Upanisad-denker Yajha- 
valkya dem brahman, ihre Tone aber der Welt, der Schopfung des brahman (Brh. Up. 11, 4,7 ff.). 
Und auf seiner Hand halt Siva das Feuer: er tanzt wie das Feuer, das im Wasser und im Holz 
(Rao 238), in allem Lebenden drinnen ist und auch einem Buddha (und Heraklit) als das Symbol 
des eigentlichen Urgrundes aller empirischen Unrast erschien. 

Der tanzende Siva ist also nicht nur eine siid-indische Gestalt, aber er hat in Cidambaram 
ein liber ganz Indien hin beriihmtes Zentrum gefunden. Wann? Der Fruchtbarkeitstanz Sivas 
mag in die Schicht der .Maskentanze und Geheimbiinde zuriickreichen, die in Siidindien (und bei 
den Gond) bis heute leben. Wann aber Cidambaram gegrundet wurde, ist nicht zu bestimmen. 
Cidambaram gilt den Siidindern als das Zentrum der Welt (Rao 235), und dort ist das Ather- 



KULTURGESCHICHTLICHE ZUSAMMENHANGE 197 

lingam (akasalingam; ich weiss nicht, in welchem Tempel), das eines der 5 Element-linga ist; das 
Erd-, Wasser-, Feuer- und Wind-linga stehen in Conjeevaram, Jambukesvar (Trichinopoly), 
Arunacala (Sud-Arcot) und Kalahasti (Nord-Arcot: Mbh. XIIl, 17, 148; De s. v. Chidambaram), 
also alle in Siidindien. Sivas beriihmtes Flammenlinga (Meinhard 40) wird nach Tirunamallai 
(Sonnerat 199) — aber auch nach Nepal (JRAS 1907, 680) verlegt. Die urspriinglich also siid- 
indische Vorstellung der 5-Element-linga ist aber in die allgemein indische Siva-theologie iiber- 
gegangen mit ihrer Lehre von den 8 Gestalten Sivas (Meinhard 9 ff.):zLi den 5 kommennoch Sonne, 
Mond und Opferer hinzu. Zumindest seit Kalidasas Zeit war diese Lehre in Nordindien kanonisch. 
1st diese 5-Zahl der Element-linga aber gar alter als die abstrakte, philosophische 5-Elementen- 
lehre, die sich vor unseren Augen in der Zeit der alteren Upanisaden zu entwickeln scheint? 
Soil man solche grundlegenden Lehren historischen Philosophen-schulen oder alterem mytholo- 
gischem Denken zutrauen? 

Hohes Alter des siidindischen Sivaismus konnte nur die Archaologie beweisen; mit der ist 
es aber schlecht bestellt. Vor der im 5. — 6. Jhdt. n. Chr. einsetzenden Steinarchitektur nimmt 
man eine solche in Holz an. Grosse Holzarchitektur hat sich nur an der Malabarkiiste wegen des 
dortigen Waldreichtums erhalten. Fur die iibrige siid-indische Architektur ist man auf die Mo- 
delle, mit denen ganze Wande der heutigen Steintempel geschmiickt sind, angewiesen. Die in 
Tanjore z.B. (Coomarasvami pi. LXXIV) passen ausgezeichnet zu den Monolith-tempeln von 
Mahabalipur, konnen aber nichts fur alten Sivaismus beweisen, konnen nur zeigen, dass es iiber- 
haupt Holzarchitektur grossen Stils vor der Steinarchitektur gegeben hat, deren Stil lange Jahr- 
hunderte gleich blieb. 

An Holzarchitektur sind in Siidindien aber noch die Gotterwagen erhalten, die stark an die 
steinernen Tempel der Pallavazeit erinnern. Woher aber kommt die siidindische Sitte der Gbtter- 
wagen, auf denen der Gott auf seinem grossen Jahresfest spazieren gefahren wird? Die Gdtter 
wurden auch in Babylonien auf Wagen und Schiffen spazieren gefahren, wie iiberhaupt der Kult 
der Gotter in Babylonien und Indien insofern Obereinstimmungen aufweist, als er eigentlich die 
Darstellung eines kdniglichen Lebenslaufes ist. Dieser Kult ist aber vollig abweichend vom 
Sryischen Feueropferkult und von dem des Sonnengottes in den Chota-Nagpur-bergen, abwei- 
chend vom Naturstein-kult des Mahadeo, vom Menschenopfer der Gond und vom Blumenopfer 
der Buddhisten. Wann diese Kultformnach Indien gekommen ist, ist noch ungeklart. Es sei auch 
darauf verwiesen, dass hoch im Norden am Ob ein grosser Wassergott der Ostjaken (die als Ugrier 
friiher weiter siidlich sassen) zwei Tempel hat, die er abwechselnd drei Jahre lang bewohnt, wo- 
bei seine Holzfigur hin und hergetragen wird; in seinem Kult wird er gefiittert usw. (Karja- 
lainen 11, 194). Die holzernen Pferdefiguren vor manchen solchen sudindischen Wagen kdnnten 
an den Wagen des aryischen Sonnengottes Surya erinnern, und man denkt weiter gerne an die 
Bronze-gdtterwagen-modelle, die im nordisch-germanischen Gebiet gefunden worden sind. Aber 
die Gotterwagen Indiens werden von Menschen gezogen, von Hunderten! Filhlen sie sich als 
das Zugvieh (pasu) des Herren der Tiere (pasupati)? Vielleicht liegt hier eine sehr alte vora- 
ryische Sitte von menschenbespannten Wagen vor, wie ja auch der Pflug einmal von Menschen 
gezogen wurde! Auch die babylonischen Gotterwagen hatten voile Rader (.Meissner 73) wie die 
indischen: ist das Zeichen der Altertiimlichkeit? oder nur durch das Gewicht der steinernen 
Gotter bedingt? 

Ich mdchte noch ein kleines Architekturelement erwahnen: die obere Abschlusslinie des 
gopura, des sudindischen Tempelturmes, ist durchweg so gestaltet, dass auf dem First ein 
Oder mehrere Topfe dargestellt sind ; die beiden Giebelseiten pflegen ein Makara-gesicht zu haben. 
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Das entspricht durchaus dem Holztempel von Manantodi (Frobenius 3, Tfl. 9), ist auch als 
oberer Rand an Virakals haufig (ib. Tfl. 15) und ist auch auf den Modell-haus-fronten ahnlich 
gemeint. Aber auf den gopuras ist die Giebelspitze halbmondartig hinter dem Makara-kopf 
zuriickgebogen, sodass sich eine Linie ergibt, die man als Mond-stier-gehorn mit einem oder 
mehreren Topfen zwischen den Hornern deuten konnte (vgl. die Abb. auf der Metallschale bei 
M. Dupont, Kunstgewerbe der Hindu, Berlin o. J. Tfl. 21). Sollte darin ein altes Motiv stecken? 
Die gopuras sind alle jung, aber ahnliche turmartige Gebaude gab es im Norden Indiens schon 
in alter Zeit,wie Nachbildungen wie die Bodhgaya-plakette beweisen, die freilich nie dies Horn- 
motiv haben, das demnach als typisch siidindisch zu gelten hat. 

Ethnologlsch ist fiir einen ^Iten Sivaismus Sudindiens nicht viel zu erweisen. Dort sind die 
weiblichen Gottheiten iiberwiegend, und von manniichen soli nurAiyanar nicht als Dienerdieser 
Gottinnen gelten (Rahmann 83). Nun: urspriinglich, d.h. in jener alten Bauernschicht, mag auch 
Siva nichts anderes als ein Begleiter der grossen Gdttin gewesen sein. Solche Gdtter wie Munis- 
vara, von dem ich eine grosse Kultfigur neben dem wesentlich grosseren regelrechten Tempel- 
bezirk seiner Schwester, der Kathayiamman dicht bei Kumbhakonam sah, oder wie Maduravira, 
den ich bei Tanjore kennen lernte, und der nach Jouveau-Dubreuil (126 ohne Abb.) ein Gott des 
Weines ist, und Manab (ib. 126 f.), ein Gott der Jungfrauen, die in seinem Tempel gehalten wer- 
den : die sehen in der Tat dem Siva-typ ahnlich, und es ist eigentlich nur zu verwunderen, dass sie 
nicht von den sivaitischen Theologen fur Formen oder Sohne Sivas erklart worden sind, wie 
doch manche anderen Gdtter Sudindiens. 

So ist es sicher, dass Subrahmanya nicht von Anfang an ein Sohn Sivas war, wie die Theolo- 
gie lehrt, sondern ein selbstandiger Gott, der von seinem Vater in seinem Wesen vollstandig 
abweicht! Sein Tier ist der Pfau — und der ist der Feind der Schlangen, wie es sogar bei Subr. 
-gestalten dargestelit wird (Rao II, pi. CXXIl f.); der Pfau ist ein Sohn Suparnas (Mbh. 
XIll, 86), Oder Indra schafft ihn (RSm. VII, 18). Pfauenfedern steilen Sonnenglanz dar (Rao 
432). Siva aber liebt die Schlangen und tragt den Mond. Subr.’s Waffe ist der Speer (sakti; Rao 
425), eine nach Schmidt-Koppers 569 vaterrechtliche Waffe. Der gdttliche Architekt Visva- 
karman hat ihn aus dem Glanz der Sonne gemacht (Rao 430 f.). Die Sonne hilft dem Subr. im 
Kampf gegen die Damonen, sie ist auch derTorhiiter seiner Tempel (431), und er selber wird als 
Sonne beschrieben (432); er glanzt wie die Sonne (434 f.); er sitzt auf einem Lowen (436), der 
der Gegenspieler des Mond-stieres ist; er ist vom Feuer geboren (441); er hat zwei Frauen (ib. pi. 
CXXll f.) wie Visnu, der Sonnengott; aber Siva hat nur eine Frau. Als seine Waffen gelten fer- 
ner Keule und Diskus im Kampf gegen den Damonen Taraka (438), oder Keule und Muschel 
(427 etc.) ; das sind aber Waffen, die Visnu stets, nie aber Siva f iihrt ! 

Dieser Kampf soli in Tirukkurukkai im Tanjore Dt. gekampft worden sein (ib. 148) und 
Subr. soil eigentlich der Lokalgott von Pullney, westl. v. Madura, sein (Jouveau Dubreuil 46; 
vgl. De: Suddhapuri). Anderseits wird er dem nordindischen Skanda gleichgestellt, der ebenfalls 
als Sivas Sohn und als Besieger des Taraka gilt und mit dem Speer kampft (Li. P. 1, 101, 27). 
Im .Mbh. XII, 327 wird erzahlt, wie er seinen Speer in die Erde steckt und Alle zur Kraftprobe 
herausfordert; Visnu erschiittert den Speer mit der linken Hand, Prahlada aber versucht es 
umsonst und fallt um. 

Diese Geschichte erinnert daran, wie in Sudindien Speere in den Boden gesteckt werden auf 
den Kultplatzen des Gottes Aiyanar, der dem Subr. iiberaus ahnlich ist. Ein sainskritisch- 
brahmanischer Name des Aiyanar, der schon durch seinen Namen als ein voraryischer Gott 
ge kennzeichnet ist, ist „Lehrer” (Sasta), und auch Subr. ist ein Lehrer: er belehrt sogar seinen 
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eigenen,,Vater” (Rao 350, 443 f.), und den grossen Brahma (ib. 439). Und als Lehrer tritt auch 
Sanatkumdra auf (Chand. Up. VII, 26, 2), der ebenfalls gleich Skanda sein soil (vgl. Li. P. II, 9: 
Sailadi belehrt Sanatkumara; 1, 24, 30: S. als einer der Yogalehrer; 25,4: er lehrt Vyasa). 
Aiyanar ist goldgelb wie die Sonne (Rao 488), und seine abstehenden Haare sollen wohl Sonnen- 
strahlen sein. Er hat zwei Frauen (489) und den Speer. Er gilt den Theologen als Sohn Sivas 
(Ziegenbalg 148 ft.; Rao 486: erst Bh. P.), den er mit Mohini zeugte: Mohim aber ist die schone 
weibliche Gestalt, die Visnu annahm, urn den Damonen das Ambrosia zu entlocken; Siva ver- 
liebte sich in sie. Beanspruchten vielleicht auch die Visnu-theologen den ursprunglich sonnen- 
haften Gott Aiyanar als Sohn ihres Sonnengottes Visnu? 

Jedenfallswar Subr. im Tamil-, Aiyanar im Malayalam- (R£^485) (und Pot Razu imTelugu-) 
gebiet ursprunglich dasselbe: Rest einer alten solaren Mythologie. Aiyanar hat als besondere 
Waffe einen krummen Stab eigenartiger Form, wie er heute m.W. nicht mehr vorkommt (vak- 
radanda, Rao 353) (Einen Krummstab tragt Siva gelegentlich in Siidindien, wenn er auf seinem 
Stier sitzt (Rao App. 179 ff. ohne Abb.), als Waffe aber auch Visnu-Krsna). Es durfte eine alte 
Hirtenwaffe sein. Siva-ahnlich ist auch Aiyanar, wenn beide als Yogi dargestellt werden. Aber 
das Hauptcharakteristikum Aiyanars sind die Pferde und Elefanten, die in Gruppen oder Alleen 
(man denkt an Agypten!) vor seiner Figur aufgestellt werden (vgl. besonders Jagor fig. 142). 
Fromme stellen solche Tiere aus Ton oder verputzten Ziegeln auf nach einem Gelubde in der Not 
(Ziegenbalg 151); sie sollen dem Heer des Aiyanar dienen, wenn er nachts mit seinem Heer 
um die Dorfer reitet und sie gegen die bosen Damonen beschutzt. Es ist bei diesem Gott der un- 
tersten Kasten (Rao 487: Sudras; ich sah Vellala-Bauern und Kalla-Diebe als seine Priester) 
nicht zur Entwicklung einer hoheren Mythologie gekommen, aber dies Schiitzen erinnert mehr an 
Visnus Taten als an Sivas Sein. Das Pferd ist in Indien ein sonnenhaftes Tier, und bei den 
Aiyanar-figuren denkt man gerne an die herrlich lebensvollen Pferdeplastiken vor dem Sonnen- 
tempel in Kanarak (Abb. bei Codrington). 

Man konnte sich danach denken, dass die Bauernbevolkerung die Reiterheere der (ary- 
ischen?) Eroberer als schiitzende, wilde Jagd mythologisiert hatte. S. Krsnasvarni Aiyangar in 
Madras betonte im Gesprach, dass Aiyanar bereits in dem alttamulischen Epos Silappadikaram 
haufig vorkommt, und hielt SatavShana in der Brhatkatha fur einen Namen Aiyanars; so lasst 
auch Rao (488) die SStavahanas der Andhradynastie (300 v. — 27 n. Chr.) nach diesem Gott be- 
nannt sein — dann musste er eigentlich alter sein als aryische Heere, die doch wohl friihestens zu 
AsokasZeit nach Siidindien gekommen sein konnen. Und auch da kaiim in nennenswertem Ausmas- 
se bis in den Siiden der Aiyanarkulte. Die kleinen Tonmodelle, die als Geisterhutten neben den 
Pferden zu stehen pflegen (Frobenius 3, Tfl. 23), kann man eigentlich nur als Jurten deuten. Vor 
dem Aiyanar-tempel in Kumbakonam (selten in Stadten!) steht ein Pferd, das einen Leoparden 
niedertritt: das erinnert an die Rolle des bosen Pferdes in der Menschenschopfungssage der 
Munda. Bei den Ostjaken (s.o.) in Sibirien gibt es einen viel verehrten Gott: Ort-iki, der sehr an 
Aiyanar erinnert. Seine Figur ist ein Holzpfosten mit Kopf (Karjalainen II, 181), was an Chota 
Nagpur erinnert. Er ist mit einem roten Kleid umhangt und tragt eine Miitze mit kostbarem 
Pelzbesatz (Visnus kirita) (ib. und 190). Neben ihm — oder vor seiner Jurte (187) ist eine Gans 
aus Erz, die sein Reittier ist (Garuda?) und ihm die Ankunft der Verehrer meldet (Nandi etc.). 
Neben ihm stehen zwei Frauen (183). Um ihn herum sind Lanzen und Schwerter in den Boden 
gesteckt (184). Er heisst ,,der hohe Goldene” (185), „goIdener Held, goldener Tag” (186), ,,Gold- 
haariger der aufgehenden Sonne, Furst mit den Haaren der aufgehenden Sonne” (192); er ist 
wie die aufgehende Sonne, hat Augen wie die aufgehende Sonne (190); er ist ein Gott des Er- 
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folges, ein Mittler zum Himmelsgott (191); er ist der 7. Sohn des Himmelsgottes (190; wie 
Visnu jungster Aditya), und auch er reitet nachts auf weissem Pferd (187, 190). Weisse Opfer- 
tiere, Ochse, Pferd, Hamtnel werden ihm dargebracht ( 1 89), und auch sein Pferd alleine wird verehrt, 
seine Erzfigur, auf der er unsichtbar reitet (183 Anm.). Er wird heute teilweise fiir Christus sel- 
ber erklart. In sein Bild — so echt und alt es ist — fliesst heute teilweise die Vorstellung des 
heiligen Georg, wie sie im russischen Volksglauben lebt: auch der reitet nachts auf weissem Pferd 
und tragt die Sonne auf der Stirn (193); damit Hesse sich aber auch Aiyanar in einen riesigen 
Zusammenhang eines alten Sonnenhelden einordnen. Eben diesen Ortiki bringt man (Meuli 16 f) 
mit uraltem asiatischem Schamanismus (s.u. Narayana) bei den Skythen zusammen. 

Wie dem auch sei: vom H^alaya, der Statte Skandas, bis zum aussersten Siiden Indiens 
gibt es eine relativ einheitliche Schicht von sonnenhaften Gottern, die von Siva-theologen be- 
schlagnahmt wurde. Das ist vielleicht erst beim Aufstieg des siidlichen Sivaismus zu Sankaras 
Zeiten geschehen — wo will man da Beweise hernehmen? 

Ausserdem gibt es eine Fiille kleiner Lokalsagen des Siva in Siidindien: wie der Gott seinen 
Glaubigen hilft (Rao 158, 205, 407 ff. 463 ff. ; De s.v. Paksitirtha, Sadaranya, Mallikarjuna), von 
denen eine bereits eine psychoanalytische Deutung auf den Odipuskomplex hin gefunden hat 
(Daly). Es ist die Geschichte von Canda, einem frommen Sivaverehrer, den Siva vom Tode 
befreit und als Sohn annimmt. Solche Legenden mdgenganzjungsein, brauchen jedenfalls nicht 
alle auf eine ethnologisch altere Schicht von Bauern zuruckzugehen. 

IV) Siva in Nordindien 
1) im Himalaya 

Einer der Hauptorte sivaitischer Mythologie ist der Himalaya, u. z. vor allem das Quell- 
gebiet der Ganga und YamunS, und im Transhimalaya der KailSs. Dies Land bedeutete den 
alten Indern das ndrdliche Ende der von Menschen bewohnten Erdflache, und zugleich den 
Nabel der Erde (Rflm. VI, 74, 60; Hopkins 80), nordlich dessen nur die fabelhaften Seligen (Ut- 
tarakuru) wohnen. Man versteht es, dass die Bewohner der Gangesebene den Quellen der beiden 
grossen Flusse, die nicht austrocknen wie die meisten anderen, die in den trockensten Zeiten des 
Friihjahrs reiches Schneeschmelzwasser fiihren, nachzugehen sich verlockt fiihlten, dass kuhne 
Einzelne in die immer steiler und enger werdenden Taler hinaufstiegen und schliesslich vor den 
gewaltigen Gletschern und Eisfeldern des Kedarnath standen mit seinen mehr als 7000 m. hohen 
mehrfachen Spitzen. Von diesen Eisfeldern stieg man direkt in den Himmel auf, wie einst 
die letzten iiberlebenden Helden des Mahabharata-krieges; hier oben liegt in ewiger Klarheit 
die Stadt Indras: Alaka. Hier oben biisste der fromme Kdnig aus dem Sonnengeschlecht, Bha- 
giratha, um die Ganga vom Himmel auf die Erde und tiefer in die Unterwelt zu fiihren, damit 
sie die Asche seiner Vorfahren entsiihne. Hier oben stellte sich der gewaltige Siva ihm zu Hebe auf, 
um die vom Himmel in ungeheurem Wasserfall herabkommende Ganga mit der Kraft seiner 
Haare aufzufangen; darin liegt der ganze Stolz des alten Asketen auf die dicken und langen 
Massen seiner Haare, die fiir alle primitiven Zauberer eines der unheimlichsten Werkzeuge sind. 
In diesem seinem Haarschopf, der fiir Siva so bezeichnend ist wie fiir Visnu seine Weltherren- 
krone, irrte die Ganga 100 Jahre umher, bis der Gott sie von da auf die Erde niederliess, wo nun 
dieser Kdnig Bhagiratha auf seinem kdniglichen Wagen voranfahrend ihr den Weg wies bis in die 
Unterwelt (Ram. I, 43; Rao 313; Mark. P. 53). Diese Sage durfte noch aus der Zeit stammen, als 
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Quelle sowohl v/ie Mundung des Stromes den Bewohnern des mittleren Ganges unbekannt waren, 
wo Hire Kenntnis im Osten nur etwa bis zum Knie des Ganges bei den Rajmahalhills reichte; 
weiter ostlich war das Delta mit seinen Siimpfen, die erst sehr spat bebaubar wurden. Nach 
diesem Konig heisst ein Quellarm der Ganga Bhagirathi. Sie gehen die Pilger noch heute jedes 
Jahr im Mai-Juni von Rikhikesh aus aufwarts bis zu Gangotri (s. De s.v.) mit dem Bindusaras 
(De !), wo der Konig btisste und wohin die Ganga von Sivas Haupt fiel (Ram. 1, 43, 1 1), und noch 
weiter zum Kuhkopffelsen (De : Gomukha), aus dem eigentlich die Ganga hervorkommt. 

Auf diese Vorstellung, die vielleicht auf eine alte Himmelskuh hinweist (s.u. Kailas), geht es 
zuriick, wenn die Quelle der Godavari, die als eine zweite Ganga, und deren Quelle alsTorder 
Ganga aufgefasst wird, als ein kleiner Kuhkopf am Sockel deri^bttin Godavari gemeisselt ist; 
von deren goldener Zunge das heilige Wasser herabtropfelt, das in einem kleinen Becken, in 
dem Geldspenden geopfert werden, und dann in ein etwas grbsseres Becken in einer Grotte, in 
der gerade ein bis zwei Menschen baden kbnnen, gesammelt wird, ohne einen Abfluss zu haben. 
Das bisschen Wasser wird bier gleich verbraucht. Diese Quelle ist etwa in 3/4 Hohe desTafelberg- 
artigen Felsens bei Trimbak, auf dessen hochster Flache ein See ist, aus dem das Wasser zu 
jener Quelle in einem Felsenspalt absickert, der teilweise vermauert ist, um das bisschen Was- 
ser zu schiitzen. Unten in der Stadt ist dann der grosse Teich, aus dem die Godavari eigentlich 
entspringt, und man sagt, dass das Wasser von der hohen Quelle zum Teich unterirdisch fliesst. 
Dies ganze ist eine Gangesquelle en miniature. Dort im Himalaya soli — erzahlte mir ein Offizier 
von Garhwal — ein riesiger Wasserfall sein, der offenbar den ausseren Anlass zu Sivas Mythe 
gegeben hat (s. Abb. 54). 

Diese Vorstellung des gewaltig dastehenden Siva ist im hochsten Grade bezeichnend fiir 
diesen Gott, der im Grunde inaktiv ist. Genau so sitzt er auf dem KailSs als der Uryogi und 
Urlehrer, nach Siiden gerichtet (Rao 274): seinem Indien — und der Toten-gegend zu; und 
dementsprechend wird diese seine Darstellung auch an die Siidwand der Tempel gesetzt (273 f.). 
So hat Siva Grammatik (Sivasutra), Kiinste (silpa) und Philosophic (Jaigisavyas Yoga) ge- 
lehrt (Hopkins 223). Der KailSs , von dem Sutlej, Indus und Brahmaputra entspringen, musste 
den Gangestalbewohnern geradezu als Zentrum der Welt erscheinen. Man dichtete: der Indus 
fliesst vom KailSs nach Norden, und seine Quelle ist das Maul eines Lowen; der Sutlej fliesst 
nach Westen aus einem Ochsenmaul ; der Brahmaputra nach Osten aus einem Pferd ; nach Siiden 
die Karnali aus einem Pfau (De: Kailas), das ist das Tier Skandas. Aber bei den lamaistischen 
Kalmiiken ist die Mythe erhalten: An dem See (Manasarova) am Lebensbaum entspringen vier 
Strome aus vier Felsen, aus einem Lowen im Norden, einem Pferd im Westen, einem Ochsen 
im Siiden und einem Elefant im Osten: da sind die vier Tiere Asokas erhalten in diesem mit 
indischer Beeinflussung weit nach Norden gewanderten Paradiesmythos (Holmberg 73). 

Der Kedarnath ist einer der 12 grossen lingas (De: AmareWara), von denen iibrigens 
nur 2 in Siidindien sind (Setubandha und Srisaila), und es gilt in den Listen der 69 svayam- 
bhulingas als eines des Isana (Rao 83; Li. P. 1. 92, 134). Das ganze Gebirge des Kedarnath ist 
einer der heiligsten Sitze des Siva (Li. P. 1, 92, 100 ff.). Eine Nachbildung des Kedarnath gibt es 
in Mysore (De: Daksinakedara). Auf dem Kedara spielt die merkwiirdige Lokalsage (s.u. Biiffel- 
damon), dass Siva in Btiffelgestalt von Arjuna, dem er auch als Kirata begegnet, verfolgt halb 
in die Erde verschwand: sein Hinterteil blieb hier sichtbar, wohl eine Steinsage; sein Arm, 
Kopf, Nabel und Haar an vier anderen heiligen Statten, sodass diese ,,funf Kedaras” ein be- 
sonderes Wallfahrtsziel bilden (De: Pahcakedara). Das diirfte ein Rest einer uralten, typisch 
bauerlichen Zerstiickelungs-fruchtbarkeits-mythe sein. 

Ruben, Eisenschmiede und Damonen in Indien 
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Am Kedara ist der Devadaruvana (De s.v.). Da wo der Gangesstrom in die Ebene tritt, ist 
Hardwar (Gangadvara: Li. P. I, 100, 7), und dabei der Ort Kanakhala (De s.v. und Mayapura), 
wo Siva das Opfer seines Schwiegervaters zerstorte (Meinhard 35 ff; Li. P. I, 99 ff.); d. h. Siva 
handelte bier nicht etwa selber, sondern fur ihn handelte Virabhadra, der ein alter Anhanger 
Sivas war (Hopkins 227 A.), vielleicht ein alter Lokalgott, mit 1000 Kdpfen usw., dessen Waffen: 
Diskus, Muschelhorn und Bogen (Rao 183) an Visnu erinnern, den eigentlichen Kampfergott. 
Auch, dass er gelegentlich als Lowe auftritt, passt nicht zum Siva-charakter (Rao 1, 379). Er 
wurde von der Theologie als Geschopf Sivas, d. h. nicht etwa als sein leiblicher Sohn, sondern 
aus dem Feuer seiner Ohren (Rao 184) oder aus Sivas Haar (186) entstanden gedacht, wie seine 
Begleiter wieder aus seinen Haafen entsprangen (Li. P. I, 100, 4). Er wird gelegentlich mit drei 
Augen, also Siva ahnlich dargestellt (186); dann hat er aber auch nicht Visnus Waffen (187). 
Er erscheint auch neben den 7 Miittern und Ganesa (l,388f.), als ob er also Sivas Sohn ware: 
Siva hat aber keine richtigen Sohne. 

Uma, Sivas Gattin, ist dieTochter Daksas und wurde als Tochter des Himalaya, als Parvati, 
wiedergeboren, um wieder Sivas Gattin zu werden und den Kriegsgott Karttikeya gleichSkanda 
glfcich Kumarausw. zugebaren(Li. P. I,101-103;Zimmer428ff.). Dasgeschah imSaravana(De)beim 
Kedarnath; und die Episode, wie Siva den Liebesgott verbrennt, soil im Devadaruvana gespielt 
haben; das Ram. freilich versetzt sie nach Anga (De: Kamasrama). Die Tranen, die Siva iiber 
den Tod seiner Sati vergoss, flossen in den See bei Simhapura (De). Umas freiwilliger Tod als 
Sati und ihre Wiedergeburt ist vielleicht der eigentliche Mythos um Siva, der in ihm nur ais 
Yogi, vollig inaktiv erscheint, und doch als der Pol alles Weltgeschehens. Sivas Heirat ist dann 
in den Mythos vom Kampf der Gotter gegen ihren Feind, den Asura Taraka, eingegliedert worden. 
Aber nicht etwa Siva kampft gegen Taraka, sondern sein Sohn Skanda, den wir schon als einen 
alteren Sonnengott entlarvt haben, u. z. im Somatirtha (De) im Kuruksetra. Dieser Sohn Sivas 
ist wieder kein leiblicher Sohn : der Same Sivas war fiir seine Gattin nicht zu ertragen — er wurde 
durch die GangS und das Feuer ausgetragen (Rao 416). PSrvati bleibt kinderlos und verflucht 
in ihrer Enttauschung auch die anderen Gottinnen zu Kinderlosigkeit. 

Genau so ist der andere Sohn Sivas und Ptirvatis: Ganesa kein leiblicher Sohn seiner Eltern, 
sondern Parvati schafft ihn — vermutlich am KailSs — aus etwas abgekratztem Schmutz 
ihres Leibes (Rao 36 ff. ; vgl. Daly 155), was an die ahnliche Art erinnert, wie die Gottin in einer 
Birhor-erzahlung aus ihrem Schmutz Bienen schafft, die ihren Gatten Siva aus dem Djangel nach 
Hause treiben sollen, wo er sich zu lange beim Holzhacken aufhielt (Roy. Bi. 404 ff.). So schafft 
sich Parvati den Ganesa als Tiirhuter und lieben Sohn, aber es wird auch ganz anders erzahlt, 
dass Siva ihn erschuf, um den Bosen Hindernisse zu bereiten, dass sie nicht alle in den Himmel 
kamen (Li. P. 1. 104) durch die Heiligkeit des Tempels von Somnath (Rao 213). In Wirklich- 
keit ist Ganesa, wie man langst vermutet, ein selbstandiger alter Ackerbaugott gewesen. Der 
Elefant als machtigstes Tier des Urwaldes war den Bauern so gefahrlich und imponierend wie 
der Biiffel; der Biiffel ist ein Acker-damon geworden, und der Elefanten-damon (s.u.) war ihm 
vielleicht ahnlich. Gott der Weisheit und Schreibkunst ist er erst spater geworden. De zahlt 8 
Tempel des Gottes auf (Ashtavinayaka). 

Trotzdem ist Siva ein zeugender Fruchtbarkeitsgott und Schopfer: das gottliche Eltern- 
paar und seine Umarmungen sind ein wesentliches Thema glaubiger Meditation — nur schaffen 
sie nicht aktiv, nicht wie Menschen ! Sie sind nur die ewige Potenz alles Schaffens, nicht die wirk- 
lichen Urahnen des Gotter- oder Menschen -geschlechts. Ihre hochste Gestalt ist die Vereini- 
gung von Mann und Frau im Ardhanarisvara, in der Gestalt, deren eine Halfte mannlich, die 
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andere weiblich ist (Rao 321 ff.). Sowenig uns asthetisch betrachtenden Europaern solche unna- 
turliche Darstellung sagt, so ungeheuer ist sie von Indien her gesehen. Nicht auf Natiirlichkeit 
und klassische Wohlproportioniertheit komnit es den Indern an, sondern auf deutliche Gestal- 
tung eines Gedachten — oder noch nicht einmal Gedachten, vielmehr eines dunkel Geahnten. 
Man mag diese Vorstellung auf ein alteres Inzest-motiv (Meinhard 27 ff.) und als solches in die 
alte bauerliche Kulturschicht (Koppers 323) zuriickverfolgen; der Yogi denkt nicht mehr an 
Inzest, sondern an eine mit empirischen Begriffen unfassbare, in der Meditation aber erlebbare 
Vision der Eltern-Ureinheit, die der Bildhauer dem frommen Laien zu vermitteln trachtet, und 
der Laie glaubt es ihm. 

Die Sohne des erschlagenen Taraka erhielten drei Burgen: eine auf der Erde, eine in der 
Luft und eine im Himmel (s.u.). Sie zu zerstoren, konnte nur Siva gelingen, zu dessen Kraft alle 
Gbtter beigesteuert hatten: sie wurden zu diesem Zweck zu pasu’s (Li. P. I, 72, 34 ff.), und er 
wurde so der Mahadeo (Rao 47, 164 ff.). Er bestieg einen Streitwagen, den Brahma lenkte; seine 
Waffen waren die P^supata-waffe (Li. P. 101), cin Bogen,der Pfeil aus Soma-Agni-Visnu besteh- 
end (Rao 166; Li. P. 111). Er legt ihn an: eine gewaltige Pose des bogenschiessenden Wagen- 
kampfers, wie er uns aus den epischen Schilderungen, also aus aryischem Indien bekannt ist und 
eigentlich zu dem Siva nicht gehort. Und so geht denn auch die Geschichte weiter: Siva braucht 
den Pfeil garnicht erst abzuschiessen, sondern der Strahl aus seinem dritten Auge geniigt, um 
die drei Stadte in Asche zu legen (Li. P. I, 72, 108 ff.). Es bedarf gar keiner Kampfhandlung dieses 
seinem Wesen nach inaktiven Gottes! Siva wird bei dieser ,,Tat” aber auch mit 16 Armen dar- 
gestellt, die u. a. die Waffen Visnus tragen: Keule, Diskus, Muschelhorn und Speer (Rao 115): da 
imitiert er eben den tatenreichen Visnu! TripurSntaka, der Zerstbrer der drei Burgen, ist ein 
svayambhulinga auf dem Kailas (ib. 85), wenn auch die drei Burgen bei Jubbulpore (De: Tri- 
puri) gelegen waren. 

Am Kailas ist ein zweites svayambhulinga: der Kirata(Rao 84): hier kampfte Arjuna mit 
Siva, der die Gestalt des Kir^ta-Jagers angenommen hatte, eines Stammes, der in diesen Berg- 
gegenden hauste (Meinhard 3). Diese bogenschiessenden Bergjager waren den Arya (?) so ge- 
fahrlich , dass man sie der Ehre wiirdigte, sich Siva u.a. in ihrer Gestalt zu denken, analog dem 
ParasurSma als beilbewehrtem Vindhyabewohner. Im Almora Dt. ist ein Hohlentempel des 
Patala BhuvaneWara, wo sich Siva vor dem Bhasmasura verbarg, der dann dank Visnus List 
unterging (IBORS VI, 379); eine der vielen Stellen, wo ein Lokalgott als Siva gedeutet wurde, 
aber zugleich als dem Visnu unterlegen. 

Der weiter bstliche, nepalesische Himalaya kann sich an Heiligkeit mit dieser Gegend um 
den Kailas nicht messen, wenn auch Pasupatinatha (De) auf nepalesischen Briefmarken als 
Riese zwischen den Bergen dargestellt wird. 1st dies der Ursitz des Pasupati, den man auch in 
Mohenjo Daro wiederzufinden glaubt? 1st sein Kult von diesem Berge ausgegangen und so 
friih bis zum Indus gelangt? De erzahlt eine Lokalsage, die auch auf den Mt. Abu verlegt wird ; 
leider habe ich hier keine Literatur, dem nachzugehen. 

Der Gaurisankar tragt Sivas Namen, mit dem er auch in einem Tempel in Baxar am Ganges 
wohnt (De: Vedagarbhapuri). Darjeeling ist nach dem Durjayalinga benannt (De). Mit den 
Khasiahills beginnt dann das Gebiet des Mutterrechts, das von Hinterindien nach Bengal 
hineinreicht; nach Bengalen aber gehort ein anderer Siva. 
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2) am Mandaraberg 

Es gibt zwei Mandaraberge in der klassichen Kosmographie: der eine liegt am Kailas, der 
andere im Osten (De s.v.). Der am Kailas ist leider nicht lokalisiert, und ich glaube nicht, dass 
er alt ist; alt ist der in Bengal, nur war er manchen Theologen vermutlich zu nahe und zu klein 
fiir die grossartige Mythologie, die sich an ihn kniipft, und deshalb hat man m. E. einen Riesen- 
Mandara ins Fabelland des Kailas verlegt. Indessen ist der Mandar-hill doch ein merkwurdiges 
Naturphanomen: ein vereinzelter Kegel in der Ebene; und er lag eben da, wo sich ostliches, von 
Hinterindien kommendes Gedankengut noch relativ rein erhielt, als die grosse Mythologie In- 
diens systematisiert wurde, wobei die Gotter dieses Berges als Siva Oder Visnu, als Devi oder als 
Asura Madhu verstanden und uns erhalten wurden (s. Abb. 57 ft.). 

Als die Gotter mit dem Mandaraberg den Ozean quirlten, um Ambrosia zu gewinnen, ent- 
stand zuerst ein fiirchterliches Gift, das die Welt zerstort hatte, wenn nicht Siva es verschluckt 
hatte ; es blieb in seiner Kehle stecken, und daher heisst er Nilakantha, der Blauhalsige (Rao 356 
ff. 48). Siva als Gifttrinker: dem liegt wohl eine uralte Praktik von primitiven Ekstatikern zu 
Grunde, die man in Verbindung mit Rudra-Siva schon im Rgveda belegt zu finden vermutet 
(Meinhard 4). Man vermutet dabei Beziehiing zum Schadelkult (ib. 8) — was gerade hier im Osten 
gut passt. Ein Tempel des Nilakantha (De) liegt in Nepal, einer in Kalanjara (De) in Bundelkhand. 

Am Mandara ist Siva als Sarabha zu hause, als jenes Fabeltier mit 2 Kbpfen, 2 Fliigeln, 8 
Ldwenbeinen, von denen 4 nach oben, 4 nach unten gerichtet sind, und dem langen Schwanz 
(Rao 172 ff.), das gegen Visnu, der diesmal die Gestalt des Mannlowen tragt, kampft (Meinhard 
38); es mag eine alte Vorstellung sein, aber der Kampf gegen Visnu ist jung, und die Schilderung 
des Mandara (Li. P. 1, 95, 33) sieht hier dem Kailas ahnlich. 

Gegen Siva auf dem Mandara sturmt der Asura Andhaka, Sohn Hiranyaksas (Li. P. I, 93), 
Siva aber spiesst ihn auf seinen Dreizack (Rao 192 ff.), und der Damon wird durch diese gdttliche 
Beriihrung und durch das Feuer aus Sivas 3. Auge fromm; Siva macht ihn dann zu einem Fiihrer 
seiner Scharen. Dies Frommwerden des vom Gott beriihrten Bosen ist in der Visnu-mythologie 
haufig, und auch die Aktivitat Sivas in dieser Geschichte lasst einen vermuten, dass es sich um 
eine alte Lokalsage handelt, die man besser dem Visnu zugewiesen hatte. Jedenfalls handelt es 
sich aber um den Mandarhill in Bengalen, denn in der Andhaka-erzahlung des Hv. 141,1 wird 
ausdriicklich auf die Erzahlung in 123, 27 ff. hingewiesen, die wiederum in 123,13 auf die Ozean- 
quirlung anspielt. Siva hat auf jenem Mandara einen Hain von Parijata-baumen wachsen lassen, 
nachdem er den bei jener Quirlung enstandenen Original-Parijata-Wunderbaum dem Indra 
liess; seitdem leben Siva und Parvati in Freuden in jenem Wunderhain. Bei ausfiihrlicherer Dar- 
stellung dieses Kampfes (die deshalb aber noch nicht jiinger zu sein braucht; Rao I, 379 ff.), 
kommen aber Ztige hervor, die besser zum Sivatyp und eben diesem ostlichen passen und als 
Grund dafiir angesehen werden kdnnen, warum diese Mythe dem Siva zugewiesen wurde. Siva 
schoss auf Andhaka einen Pfeil; sein Blut fiel zur Erde, und aus jedem Tropfen entstand ein 
neuer Andhaka. Diese Tausenden von Andhakas tbtete Visnu. Siva aber schuf die YogeWari 
aus den Flammen seines Mundes, und die anderen grossen Gotter entliessen ebenfalls weibliche 
Gbttinnen als ihre ,, Kraft” aus sich, und die so entstandenen 7 Mutter fingen das Blut des 
Damons in Schadelbechern (ib. 1 1, 193) auf, damit es nicht zur Erde falle. Der Schadel als Becher, 
in dem die Lebenskraft des Feindes aufgefangen wird — das ist ein Motiv, das sicher zur Schadel- 
jagd und zum Schadelkult dieses norddstlichen Mutterrechts gehdrt, das aus Hinterindien nach 
Vorderindien hineinragt. 
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Vom Mandara (Li. P. 1, 107,22) geht Siva zum Himalaya (ib. 20), wo der fromme Brahmanen- 
knabe Upamanyu ihn verehrt, weil seine Mutter ihm Siva als den hochsten Herren gepriesen hat. 
Sie hatte ihm weder eigene noch Kuhmilch geben konnen. Upamanyu will durch Sivas Gnade 
einen Ozean von Milch gewinnen. Siva, als Indra verzaubert, erscheint vor ihm, um seine Treue 
zu erproben. Und er kampft mit ihm, wie er als Kirata mit Arjuna gekampft hatte, ehe er seinen 
Wunsch erfiillte (. .ich lasse Dich nicht, Du segnest mich denn!). Danach schenkt er dem Knaben 
einen Ozean von Milch, einen von Sauermilch, einen von Butter, einen von Friichten und einen 
von Speise und Kuchenberge — und erklart ihm, dass er von jetzt an als Sohn der Parvati zu 
gelten habe. Aber der Milchozean gehort eigentlich in Visnus Mythologie als dessen ewiger 
Wohnsitz (s.u.); er wird hier von Siva geschaffen, um seine Oberlegenheit darzutun. DieselbeTen- 
denz ist deutlich bei (Meinhard 37 ff.) derSarabha-mythe(Li. P. I, 95 f.), der Ebermythe (ib. 94), 
der Jalandharamythe des Panjab (ib. 97) und der Visnu-anugraha-mythe (ib. 98) und klingt auch 
in der Nilakantha-mythe an, also in fast alien Geschichten Sivas, die am Mandara spielen: 
offenbar war dieser Berg urspriinglich Visnus Platz, denn er ist der Held der Quirlungs- und 
Madhu-geschichten. Er wurde aber von Sivaverehrern auch (u. z. spater) in Anspruch genommen. 
Die Verbindung zur Jalandhara-mythe im Panjab stellen die Visnu-kultorte im Himalaya 
(Badarl, s.u.) her. Man bedenke die alte Sonnengott-schicht: Skanda-Aiyanar! 

Die Ebermythe Sivas schliesst an Visnus Eberinkarnation an; als er die Erde gesichert 
hatte, schwankte sie noch einmal, und Siva sicherte sie endgiiltig. Jalandhara war aus dem Ozean 
geboren (Li. P. I, 97,2) und zwar da, wo der Sindhu (Indus) sich mit ihm vereinigt. Sivas Augen- 
feuer war nach der Zerstdrung der Drei Burgen dort in den Ozean gefallen. Jalandhara besiegte 
alle Gotter, bis Siva sich ein Rad als Waffe mit Namen Sudarsana machte, Jalandharas Streit- 
wagen mit eineni Blick, ihn selber aber mit jener Radwaffe zerstdrte. Die Radwaffe (Diskus) 
Sudarsana ist aber die typische Waffe Visnus, die hier von dem (somit) machtigeren Siva ge- 
macht wird; in ausfiihrlicherer Darstellung (Rao 189) wird Visnu sogar von Jalandhara gezwun- 
gen, bei ihm zu wohnen und ihm Gliick zu bringen. Nach diesem Damon heisst der Jalandhara- 
doab (De) am Panjabhang des Himalaya. 

Die Visnvanugraha-mythe erzahlt, wie Siva diesen Diskus dem Visnu schenkt. Visnu hatte 
namlich auf dem Himalaya ein lingam aufgestellt und verehrte es mit Blumen ; eine Blume fehlte 
ihm — da nahm er sein eigenes lotus-schdnes Auge heraus und schmiickte damit das lingam; 
dafiir schenkte ihm Siva den Diskus (Rao 209 L). All diese Visnu-Obertrumpfungsmythen wer- 
den zusammen mit dem Preis von Benares (I, 92) im Li. P. vor dem Kailas-komplex der eigent- 
licher Siva-mythologie erzahlt. Das Vorangestellte ist auch in anderen Texten die jtingere 
Schicht einer Interpolation! 

3) Siva in Benares 

Das Linga Puranam ist wahrscheinlich in der Tradition einer sivaitischen Brahmanenfamilie 
in Benares entstanden, denn es enthalt ein ausfiihrliches Loblied dieser Stadt des reinsten 
Sivaismus (I, 92), in deren engen Gassen noch heute fast vor jedem Haus ein Stein Oder ein 
Schrein des Siva steht. Auch in anderen Parana’s kommen solche Mahatmya’s von Benares vor, 
aber meist nicht nur von Benares, sondern auch von anderen heiligen Orten. 

Siva kommt mit Parvati vom Himalaya nach Benares, preist die natiirliche Schdnheit 
dieses Platzes und erklart dies Stadtgebiet fiir sein ,,heimlichstes Gelande”, das zur Erlosung 
fiihrt. Dann erzahlt er ihr im Einzelnen von den Heiligen dieser Gegend, ihren heiligen Statten 
und ihren lingam’s. Es ist erstaunlich, wie rein sich das fromme Leben dieser Stadt erhalten hat. 
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Aurangzeb hat den grossen Tempel des Siva Visvanatha zerstdrt und auf seine Statte unter 
absichtlicher Einbeziehung einer Ruinenwand des Tempels eine Moschee erbaut, die das Stadt- 
bild von der Gangesseite beherrscht und den Sieg des Islam verkiinden soli. Aber ein neuer Si- 
vatempel ist erstanden, direkt daneben, mit vergoldeter Kuppel, und der Nandi-stier blickt jetzt 
noch nach dem alten Tempel, wendet den Riicken dem neuen zu, und neben ihm ist ein Brun- 
nen, in dessen Tiefe der alte Siva damals gefliichtet sein soli: jeder Fromme wirft Blumen hinein 
.... Millionen von Hindus verehren den Gott und baden im Ganges. Ich fragte einen gebildeten 
Brahmanen nach einem Visnu-tempel, und er sagte: Wer wird denn fur Visnu einen eigenen 
Tempel bauen? Er weiss eben garnicht, dass in Gaya, der Stadt Visnus, also garnicht so weit 
von Benares, jeder dortige Brahmane das Erbauen eines besonderen Sivatempels fiir undenkbar 
erklaren wiirde. 

Das lingam im Visvesvara-tempel (Li. P. 1, 103, 77) ist eines der 12 grossen. Ferner ist da 
ein Tempel des Kedarnath, also ein Hinweis auf Beziehungen zum Himalaya, und einer des 
Bhairava, den wir als typisch fiir den Vindhya kennen lernen werden. An Siva-mythen, die in 
Benares spielen, ist sein Kampf gegen den Elefantendamon (Gajasura) mit Namen Nila zu nen- 
nen, der nach dem Commentator zum Mbh. XHl, 17, 48 in Benares von Siva erschlagen wurde, 
als er dem Andhaka zu Hilfe kommen wollte, d.h. es war in Wirklichkeit Virabhadra, der ihn 
erschlug (Rao 1, 379) und das Fell dem Siva schenkte. Es mag sein, dass das Tragen des Tier- 
fells auf den Sieger die Kraft des Tieres iibertragen soil, wie es ein innerasiatischer Gedanke ist 
(Alfoldi 2, 401 f.); das diirfte besonders fiir Aghora (Meinhard 19) und Bhairava (Rao 155) gelten, 
die ebenfalls Elefantenfelle tragen. Aus Turfan ist die beriihmte Berliner Biiste eines Mannes 
(Damons?) mit dem Fell eines Elefantenkopfes als Brustpanzer. Es kann auch sein, dass daran 
zu denken ist, dass das Aufrollen eines Tierfelles das Vertreiben der Finsterniss darstellt (Mac- 
donell 31). Betrachtet man aber die herriichen Skulpturen, zu denen indische Kiinstler durch 
diese Mythe angeregt wurden, die doch wohl die eigentliche Bedeutung noch irgendwie ahnten, 
(ausfiihrliche Texte kenne ich nicht!) so sieht man Siva in einem Siegestanz im oder vor dem 
gewaltig ausgespannten Fell. Man mochte an eine Naturvision denken : an den jungen strahlenden 
Mond vor dem dunklen Nachthimmel! (Rao 11, 150 ff. ; 115). Diese Mythe wird auch nach 
Sudindien verlegt (150), genau so wie die Mythe des Visnu-varada in Nord-lndien spielt, der 
grosse Tempel dieses Gottes aber in Siid-lndien steht (s.u.), der die charakterlich entgegengesetzte 
Elefantenmythe im Visnuismus reprasentiert. 

In Benares endet auch die Mythe, wie er dem Gott Brahma, der Sivas Uberlegenheit nicht 
anerkennen wollte, sein 5. Haupt abschlug. Wenn das auch eine gerechte Strafe war, so musste 
sich doch Siva von der Siinde des Brahmanenmordes entsiihnen! Der abgeschlagene Schadel 
Brahma’s blieb also an Sivas Hand haften, bis er schliesslich in dem Augenblick von ihm abfiel, 
als er den heiligen Boden von Benares betrat an dem Wallfahrtsort, der ,,L6sung des Schadels” 
(kapalamocana: De) heisst. Auch hier muss man wohl einen Zusammenhang mit dem alten ost- 
lichen Schadelkult annehmen. Der Kopfjager will durch den Schadel des Feindes Fruchtbarkeit 
seiner Acker und Zeugungskraft erlangen. Siva ist Fruchtbarkeitsgott, und bei seiner Darstel- 
lung als Schadeltrager sollen Frauen in lasziver Haltung um ihn herumstehen, Gazellen herum- 
springen, er soil die Trommel der Fruchtbarkeit, Schlangen, einen Dolch (s. u.) usw. tragen (Rao 
303 f.). Aber er jagt nicht mehr nach Kbpfen, vielmehr wird Brahmas Vergehen ausfiihrlich moti- 
viert: Brahma hatte Inzest mit seiner Tochter getrieben, um die Welt zu schaffen, war dieser 
Siinde wegen verflucht worden, dass sein 5. Mund nur Boses sprechen sollte, und deshalb hatte der 
5. Mund Sivas Grosse nicht anerkannt und forderte dadurch das Kopfabschlagen heraus (Mein- 
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hard 42). Also auch hier wieder die Atmosphare uralten Fruchtbarkeitsglaubens! Siva behalt den 
Schadel zum Heile der Welt (ib.): das mag noch ein Rest der urspriinglichen Absicht der Kopf- 
jagd sein: Siva erobert den Schadel des Schopfergottes Brahma, um selber Schopfer zu werden. 
Er zieht mit dem Schadel herum — und eine fanatische Sekte unter seinen Anbetern folgt Ihm 
nach: die K&palika’s verschaffen sich durch grausige Menschenopfer Schadel und behalten sie 
als Trinkbecher, aus denen sie berauschende Getranke trinken. Diese Kapalikas leben das Leben 
ethnologischer Kopfjager in der Sphare hochkulturlicher Religion weiter. Der Abscheu vater- 
rechtlicher Priester aber deutete diese Sitte um: wer einen Brahmanen erschlagt, muss nach 
altindischem Recht seinen Schadel 12 Jahre lang als Almosenschale herumtragen — und Siva 
muss den Schadel zur Strafe tragen, bis er entsiihnt wird (Rao 297 f.). Sivas Verhalten ist jetzt 
atiologische Entschuldigung der missverstandenen Sitte der Kapalikas (Zimmer 425), die nach 
echt sivaitischer Kultidee sich mit ihrem Gotte identifizieren. Siva aber wird noch weiter ent- 
schuldigt: nicht er, sondern Bhairava ist der Totschlager Brahmas (Rao 295 ff), dessen Tempel 
in Benares und im Vindhya stehen: damit ist dieser Lokalgott zum Siva geworden, und damit ist 
Siva zugleich in seiner eigentlichen Inaktivitat hergestellt. Er ist jetzt ganz gleich dem schbnen 
dionysischen Bettlerjungling, der die Asketenfrauen verwirrt: auch der tragt einen Schadel als 
Gefass in der Hand (306), auch er ist der kopfjagende Kapalika, der nordbstliche Siva. 

4) Siva im mittleren Indien 

In den Waldbergen Mittelindiens drang die austroasiatische Sprache weit nach Westen und 
so auch der Kult des grausigen, schadeltragenden ostlichen Siva. Er heisst bei Gond und anderen 
Stammen hier Bhairava oder Bhairon. Er ist (soweit er in der Hochkultur dargestellt wird) 
nackt und tragt ein Elefantenfell (s.o.), eine Kette von Schadeln um den Hals, Schlangen als 
Bander usw. Er tragt auch den Dolch (Rao 177 ff.; 179), und sein Tier ist der Hund (s.u.), das 
von den hohen Hindu so verachtete Tier, das Haustier der Jager und Hirten dieser Berge. Er ist 
goldgelb und tragt auch einen Topf voll Edelsteine: ein Motiv der Fruchtbarkeit, das bei Siva 
sonst fehlt. 

Es gibt eine ganze Bhairava-theologie als ein System von 64 Gottern. Auch Rudra und 
Visnu, Tripur^ntaka, Vajrahasta usw. gelten ihr als Bhairava’s (Rao 180 ff.). Er ist der Gott der 
Kapalikas (27 f.). Ein Zentrum seines Kultes (vielleicht das Zentrum) war Ujjayini (De!) am 
Nordrand dieser Berge (Bhandarkar 128), wo seine Sekte auf dem Leichenverbrennungsplatz 
Wein trank und Menschen opferte — es gibt in der Tat noch heute Menschenopfer bei den Pri- 
mitiven in CP und Chota Nagpur! Und ein anderer Haupttempel ist der des Schadelherren im 
Nasik Dt. (KapaleWara). Einer der Bhairavas wird auch fiir den Gaya Dt. erwahnt (De : Gunama- 
tivihara), einer fiir Benares (Rao 177). 

In Ujjayini ist weiter ein Tempel des Malldri. Er war der Gott der Sekte der Malla. Sie 
verhielten sich im Kult wie ein Hund, der das Tier ihres Gottes (wie auch des Bhairava) ist. Er 
ist eine Art Weltschopfer, ist goldfarbig wie Bhairava, und er reitet auf weissem Pferd: das sieht 
stark nach einem Sonnengott aus, der ja in diesen Bergen bei anderen Stammen der hochste 
Herr ist. Aber auch Mond und Schlangen gehoren zu ihm (Rao 191 f.): er ist also Kreuzung von 
Sonnen- und Fruchtbarkeitsgott und gehbrt mit einer Komponente in den Kreis des Skanda, 
mit der anderen zu Siva. Die Siva-theologie hat auch ihn zu einem Siva gemacht, der einen 
Asura Malla totete; ihm gehbrt ein linga in Belapur in Hyderabad (De: .Mallarilinga); oder man 
hat ihn gar zwei Asuras, die Briider Malla und Malli, tbten lassen in seiner Form als Khandoba 
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in den Bergen dstlich von Poona (De: Manichuda). Khandoba war ein alter Lokalgott dieser 
Gegend. 

In Ujjayini wird ferner Mahakala verehrt: er schiitzte die Brahmanen von Ujjain gegen 
den Asura Dusana (Rao 201): sein lingam ist eines der 12 grossen (s.o.; De: Gandhavati); es 
wird auch als svayambhulinga aufgefiihrt (Li. P. I. 92, 137; Rao 83). Mahakala trinkt Wein aus 
der Schale des Welteneis, er hat vom Trunk rote Augen, seine Haut ist schwarz; er ist der Gott 
des Weltendes (Rao 201 f.). Ist diese Eischale ein kosmischer Schadelbecher? 

Und zu diesen grausigen Gestalten Sivas gehort als eine der grossten Aghora (Meinhard 19; 
Rao 197 ft.) mit Elefantenfell, Schadel, Schlangen, Trommel usw. Er tragt einen Schadel als 
Kopf seiner Keule. Er ist der Gott eines Zaubers; man verbrennt die Holzfigur seines Feindes. 
Sein Element ist das Feuer. Ich kann ihn nicht lokalisieren, aber er ist von den Kapalikas nicht 
zu trennen. 

Dies mittelindische Djangelgebiet ist die Heimat der Nisada; von ihnen soil man einen 
Hauptling fiir gewisse Opfer an Rudra-Siva nehmen im Fade eine Viehseuche; Nisadas wurden 
geradezu als Rudras verehrt (Meinhard 2). Die Sivas dieser Gegend waren offenbar Lokalgdtter 
dieser Nisadas, deren Kulturzugehdrigkeit wir noch nicht feststellen kdnnen. Sie sind das siid- 
liche Gegenstiick der Kirata in den nordlichen Bergen (Meinhard 3) und der menschen-fresseri- 
schen PisScas im Himalaya, die als nachtliche wilde Jagd mit ihren Hunden zu dem dort biis- 
senden Krsna kamen, um ihn zu verehren (Hv. 261 f.); sie sind die Schar des Kubera, des Freun- 
des des Siva (263,24), und sind Verehrer Sivas (28), der sie zu Krsna und seinem Heiligtum (Ba- 
darl, s.Li.) geschickt hat, damit sie von ihrem blutigen Lebenswandel erlost werden. 

In den Bergen gibt es noch eine ganze Reihe heiliger Sivastatten. Zu den 12 lingams gehort 
vor allem der Ornkaranatha (De) an der Narbada, der Bhima-sankara an der BhimS, der Ghus- 
rine^a bei Ellora (De: Sivalaya) und Trimbakesvara bei Nasik. Daneben (De: DSkinl) gibt es 
zahllose kleine Sivas, z. B. am Fussedes Berges, auf dem die Vindhyavasini verehrt wird, ist ein 
kleinerTempel des Dugdhesvara, d.h. des Milchherren: in dem kleinen Schrein ist ein weisses 
lingam; die Farbe wird mit dem Namen ausgedruckt. Vor der Tiir des Tempelchens sind ausser 
dem Stier zwei Kopfe, die als DvSrpalas die Schweile bewachen. 1st das noch ein Rest von Kopf- 
kult dieser Gegend, Oder von der Vorstellung, dass Geister in der Schweile wohnen? (Abb. 55). 

5) Siva im Westen 

Ausser der Jalandharamythe kenne ich keine westliche. Aber es gibt eine ganze Reihe 
grosser Tempel, des Sthanu in Kuruksetra (de), des Manimahesa im Panjab (De), des Trilokana- 
tha (De) in Kullu. Weiter sudlich:Somnath (De: Prabhasa) und Nagesvara in Dvaraka, eines der 
12 grossen lingams (De: Amaresvara), Trinetresvara (De) ebenfalls in Kathiawar; Humkares- 
vara am Suklatirtha (De) in Gujerat. Von Rajputana bis Orissa hin ist ferner der Kult des 
Lakulisa verbreitet, eines Scharfiihrers des Siva (Li. P. 1, 103,28), eines Lehrers des Sivaismus, 
der als eine Art Martyrer in ein lingam einging; er soli zur Zeit Krsnas gelebt haben (ib. I, 24, 
124 ff.) und gilt teilweise als Verkorperung Sivas (Meinhard 23, 20ff. Bhandarkar 116) in einer 
Verkorperungslehre, die wohl von der entsprechenden des Visnu angeregt wurde. Man hat ihn 
als historische Personlichkeit des XL oder des 11. Jhdt.n. Chr. aufgefasst, was aber auch be- 
stritten wird (Rao 18; De: Karavana). Seine Darstellungen sind denen der Jainaheiligen (bis 
auf den phallischen Zug) ausgesprochen ahnlich. Unter ihnen hat Adinath den Stier als Tier. 
Das zeigt, wie der urspriingliche Fruchtbarkeitsgott als phallischer Weltherr und Weltzerstorer, 
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daneben aber als asketischer Weltentsager in zwei entgegengesetze Charaktere aufgespalten wei- 
terleben kann. Liebe und Tod, Rausch und Askese sind urverwandt. 

Aus dem Siiden nenne ich noch: Mallikarjuna in Srisaila (De), eines der 12 grossen lingams: 
Bimalesvara in Barya, Saptakotisvara in DipavatT (De), VirupSksa in Ilvalapura. 

Aus dem Osten: Vaidyanatha in Deogarh (De: Citabhumi), eines der 12 grossen lingams, 
von Havana aufgestellt; Japyesvara in Bengal, Tarakesvara und Siddhinatha in Radha, Bhu- 
banesvara usw. in Ekamrakanana, Ugramadhava in Mahasthana. Alle nach De. 

V) Siva und der Rgveda 

Der schreckliche Gott Rudra des Rgveda wird von der Theologie als Siva aufgefasst; und 
die europaische Indologie hat zunachts aus ihm den spateren Siva abzuleiten versucht, bis immer 
grossere Gebiete des Sivaismus als nicht-aryisch aus dieser Entwicklung ausgeschieden wurden. 
Das Verhaltnis des vedischen Rudra zum klassischen und zum ethnologischen Siva genau zu 
bestimmen, ist noch heute nicht gelungen, weil uns eine griindliche Untersuchung des Mutter- 
rechts in Indien bislang fehlt und also die ethnologische Schicht, aus der Siva, oder vielmehr viele 
in Siva zusammengefasste Lokalgdtter stammen, noch nicht bekannt ist. Dass der Tanzergott 
Siidindiens, der Herr der Tiere der Induskultur, und die grausigen Gotter Ost- und Mittel-lndiens 
in solche alten ethnologischen Schichten gehoren, durfte wohl geglaubt werden. Anderseits ist 
aber beim Gott Rudra die grosse Frage noch nicht entschieden, wie weit er bloss vedisch und 
wie weit er Sryisch ist, was fiir eine Kultur iiberhaupt uns im Rgveda entgegentritt. Nimmt man 
die neueste Publikation iiber vedische Gotter: Lommel, so ist dort Rudra dem Gott Indra als 
dem typischen Vertreter des eigentlich ^ryischen Empfindes entgegengestellt (131 ff.). Lommel 
glaubt nicht an einen aryischen Wettergott Rudra und korrigiert Arbmann, der im Rgveda den 
Gott der Volksreligion, den wilden Jagergott Rudra, von dem der Hochreligion, dem strahlenden 
Himmelsgott, unterschieden hatte: Arbmann sollte statt Volk lieber Nichtarier sagen (148). 
Freilich hat man dem Rudra ahnliche Ziige bei Odin-Wodan gefunden und also Rudra auf eine 
indogermanische Wurzel zuriickgefiihrt (151), womit er dann auch aryisch sein miisste; Lommel 
sieht darin aber nur Einzelziige, die fiir den Gott als Ganzen nichts beweisen. 

Man kann diese Frage nach dem Vorgang von Koppers in ein neues Licht riicken. Koppers 
weist im Pferdeopfer der Indogermanen, also in einem der wenigen Dinge,die sich der heutigen 
Religionsforschung als verhaltnismassig rein indogermanisch ergeben haben, eine starke siid- 
liche Komponente nach, die bei der Bildung des Indogermanentums ganz wesentlich mitgewirkt 
hat und der alten stadtischen Oder ddrfischen Kultur Vorderasiens entspringt — die ihrerseits 
wieder auch in Indien waren. Wenn also Rudra dem Siva tatsachlich im Charakter und in man- 
chen Einzelziigen ahnlich ist, so kann dies „sudliche” Material auf dem Boden Indiens in den 
Rgveda eingedrungen sein, kann aber auch sehr viel friiher und weiter nordlich Oder nordwest- 
lich ins Indogermanentum gelangt sein! So ist sogar der Gott Indra fiir Koppers iiberwiegend 
voll von siidlichen Ziigen (338), fiir Lommel aber der Reprasentant des Aryatums. Wie viel 
mehr ,,Siidliches” steckt im Varuna mit seiner auffallenden Liebe fiir „Siindenbekenntnisse” und 
im Rudra, der vom Ritual des Veda ausgeschlossen ist! Geschichte ist Werden, Indogermanen- 
tum wurde, Aryatum wurde, Hinduismus wurde und wird noch — und die grossen Kompo- 
nenten blieben: Norden und Siiden; beide beriihrten, befruchteten, kreuzten sich in den ver- 
schiedenen Phasen der Weltgeschichte. Den Ablauf, den Kampf und die Versdhnungen beider 
genau zu beschreiben, davon sind wir noch weit entfernt! Aber der Weg ist gesehen! Indo- 
Ruben, Eisenschmiede und Damonen in Indien 27 
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germanisten aller Schattierungen, Iranisten, Vedisten, Panbabylonisten, Indologen, Turkologen, 
Sinologen, Ethnologen — alle miissen sich helfen und werden sich vorwarts polemisieren. 

Fur heute muss geniigen: Rudra ist eine sivaartige Gestalt, eine lokale Variante noch nicht 
bestimmbarer Provenienz, aufgegangen im Siva in nachvedischer Zeit in langsamem Prozess. 

Im Siva ist aber auch noch mancher Zug des rgvedischen Gottes Agni; und umgekehrt zei- 
gen die spateren Darstellungen des Agni Siva-charakter: er tragt den Dreizack, den Haar- 
knoten, die drei Augen Sivas, und sein Tier ist der Widder, sozusagen der Stier des kleinen Mannes 
(Rao 521 ft.). Ob auch der vedische Agni Oder gar das indogermanische Feuer (ignis) ,,sudlich” 
beeinflusst war wie Rudra (und Aditi, s.u.), das vermag ich nicht zu beurteilen. Ob Skanda 
Sivas Oder Agnis Sohn ist, dariiber schwankt die indische Tradition. Auf der Hand des tanzenden 
Siva ziingelt ein Feuer, ebenso manchmal bei Siva als Lehrer (Rao 274). Siva, sagt man (Li. P. I, 
34, 2), ist das Feuer, daher ist ihm die Asche heilig. Die weisse Asche ist ihm heilig; noch heute 
beschmieren sich damit seine Bettlerheiligen ; sie ist weiss wie Milch (Rao 227) oder wie der Mond 
(Li. P. II, 12, 19). Sie ist die Atharva-, d.h. Feuerkult-waffe, mit der der Sivaanhanger Gegner 
vernichtet, indem er Asche gegen sie streut (ib. 1. 107, 46). Damit hangt zusammen, dass Sivas 
Aufenthaltsort der Leichenverbrennungsplatz ist (ib. I, 48, 69; 98,40 usw.). Siva tritt auch ge- 
legentlich in einer Vision seines Glaiibigen aus dem Glanzkreis (prabhaniandala) heraus (ib. I, 98, 
163), der seine Bronzedarstellungen regelmassig zu umgeben pfiegt und mit ztingelnden Flam- 
men als Feuer gedacht ist. Siva ist das Feuer des Weltendes, der Zerstorer der Welt im Zykius 
ihres Werdens und Vergehens. 

Und seine typische Art des Zornes und des Kampfes ist es, mit dem Feuer seines dritten 
Auges zu verbrennen. Die urspriingiiche Bedeutung dieses dritten Auges ist nicht leicht zu be- 
schreiben, und ich kann nur andeuten. Es ist nur selten ein wirkliches Auge; einmal erkennt er 
damit KSli in dem Gift seines Halses (Li. P. 1, 106, 14); ich erinnere mich nicht, dass es das 
himmlische Auge (divyarn caksus) der Yogi genannt wird. Ist es eine Sonne? Es wird der Sonne 
verglichen (Hopkins 220), es leuchtet (Rao 49); als seine Gattin ihm einst im Scherz seine beiden 
Augen zuhielt, war die Welt finster (Hopkins 226; Rao 48), und damals entstand sein 3. Auge, 
um Licht zu bringen. Oder: weil ohne den Blick, das Bewusstsein des Gottes die Welt tot ist? 
Ware nicht so oft von der Feuernatur des 3. Auges die Rede, so mochte man bei Siva lieber 
an den Mond denken ; das 3. Auge wird ja nie rund wie die Sonne, sondern eher wie ein Viertelmond 
dargestellt. Oder ist die Bedeutung ursprunglich keine astrale gewesen? Ich mochte dies 3. Auge 
auf der Stirn gerne mit den Sektenzeichen der Hindu zusammenbringen und mit dem roten 
Fleck, den der Brautigam der Braut bei der Hochzeit auf die Stirn zeichnet: dabei hat es sich 
ursprunglich um Blut — den Lebenssaft — gehandelt, und es ist zugleich eine Eigentumsmarke, 
wie auch das Sektenzeichen den Menschen zum Eigentum (Vieh, paki) seines Gottes (pasupati) 
stempelt. Warum aber an der Stirn? Dies, konnte man sagen, ist die Stelle bester Sichtbarkeit. 
Ich vermute aber mehr! Weil dies die Stelle ist, aus der bei Siva z. B. Bhairava herauskam (Mein- 
hard 41), aus der bei Brahma aber Siva in der mannweiblichen Doppelgestalt herauskam (ib. 29 f.) 
wie Athene aus dem Haupt des Zeus. Das Haupt aber ist der wesentliche Teil des Opfers sowohl 
in dem blutigen Opfer fur Durga, wie im Schadelkult, wie auch bei den Sonne-verehrenden 
Stammen Chota-Nagpurs. Die Stelle des 3. Auges des Siva ist also die Stelle, die bei der Eheschlies- 
sung mit Lebenssaft bezeichnet wird, weil sie die Stelle hochster mythischer Fruchtbarkeit ist. 
Und diese Stelle ist bei dem grausigen, feurigen Fruchtbarkeitsgott die Stelle seines flammenden 
Zornes: Tod und Zeugung sitzen in dieser Stelle. Dieser Gott eben kampft nicht mit brachialer 
Gewalt, sondern mit seinem blossen Blick. 
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Vollig un-rgvedisch aber ist der Phallus, die grosse Gattin des Gottes, seine Beziehung zu 
Schlangen und Schadeln, sein Tanz, der Dreizack, der Kailas und die Ganga — also an Einzel- 
heiten ist nicht viel Vergleichbares. Am aiiffallendsten ist derimmer noch ungedeutete Ausdruck 
tryambaka. 

VI) Sivas Wesen 

Ist Siva der Gott eines Naturphanomens? Er ist kein Himmelsgott wie Dyaus Pita; seine 
Statte ist kein Himmel (wie Visnus Vaikuntha), sondern der Kailas, der Mandara, der Leichen- 
verbrennungsplatz. Er ist kein Unterweltsgott wie Yama, kein Meergott wie Varuna, kein Ge- 
wittergott wie Rudra, kein ausgespragter Berggott: er thront wohl auf Bergen, ist aber nicht in 
einer Hohle gedacht, er ist kein lebender Berg, kein Bergdanion — wie Krsna (s.u). Er ist kein 
Sonnengott, wenn auch Skanda usw. in ihn eingegangen sind, wenn auch die Sonne (neben 
Mond und 5 Elementen und dem „Opferer”) eine seiner 8 Gestalten ist (Meinhard 9 ff.) und wenn 
auch eine seiner 5 Gestalten (von denen Aghora die markanteste ist) sonnenartige Ziige tragt, 
namlich der Tatpurusa (Meinhard 15 ff.) mit seiner Beziehung zu Gold, Safran und Osten; wenn 
auch Siva im Mbh. 13, 17, 38 als Sonne (und auch als Mond) angerufen wird, und der sonnen- 
hafte Revata unter den 1 1 Rudras erscheint (Rao 389). Sivas ganzem Wesen widerspricht der 
Sonnencharakter, und er hat eher lunare Seiten, wenn sie auch in der grossen Mythologie stark 
zuriicktreten. 

Der Ursinn der Mondmythe ist bei Siva verblasst und geradezu entstellt! Siva ist nicht 
(mehr?) der vergehende und entstehende Mond, der sterbende und wieder auferstehende Ge- 
liebte einer Venusgottin, sondern er ist der ewig jungendlich und stark bleibende Jungmond 
(Rao App. 63). Es gab aber in Indien auch eine Mond-mythologie, dass etwa alle Wesen mit dem 
Monde schwinden (Mbh. IX, 35); der Mondgott wird zur Schwindsucht verurteilt (Hopkins 89); 
aber diese Mythe gehort einem selbstandigen Mondgott, nicht zu Siva; sie ist in der alten Form 
der Seelenwanderungslehre noch lebendig; der Mond wachst durch die zu ihm gelangenden Seelen 
und schwindet mit ihrer Wiederverkorperung. Siva selber, der den jungen Mond als Schmuck 
im Haar tragt, hat nur wenig Zuge des Mondes; es heisst gelegentlich, dass er als Mond die 
Gdtter und Ahnen nahrt und die Krauter ,,zur Lauterung der Menschen”, und als Mond ist 
er Herr der Wasser (Li. P. H, 12, 22 f.); er hat den Namen des Mondes, Soma, der aber gedeutet 
wird als ,,Gatte der Uma” (Mbh. 13, 17, 37), neben Candra (Mond: 38). Eines seiner Hauptheilig- 
tiimer ist Somnath Oder Candra Prabhasa; Mondglanz, und in Kaschmir (De: Amaranatha) gibt 
es in einer Grotte ein lingam des Siva aus Eis, das mit dem Monde wachst und schwindet. 

Dementsprechend gibt es keine Sivaitischen Mysterien. Wir wissen freilich nicht die Ein- 
zelheiten iiber die K&palikas, aber von irgendwelchen Auferstehungskulten fehlt jede Andeu- 
tung. Was es auch einst in Indien in dieser Art gegeben haben mag, wir kennen nur den Yoga in 
seinen verschiedenen Formen, die Askese, um die Glut weltverbrennender Macht zu erlangen, die 
den Gott zwingt, dem Asketen jeden Wunsch zu gewahren; Oder die orgiastischen, berauschten 
Kultformen der Saktisten, die mit ihrem Alkoholgenuss und sexueller Ekstatik den Ritualisten 
und Ethikern der nicht-sivaitischen und ,,h6heren”, ,,gesitteteren” Sivaiten ein Greul waren. 
Ferner die Menschenopfer und die Selbstopfer von Ekstatikern, und Quecksilberpraktiken zur 
Erlangung ewigen Lebens usw. Oder den hochst vergeistigten Yoga als reines Erldsungsstreben. 
Siva selber war der grosse Yogi, der schdne Bettlerjiingling, der Orgiastiker — aber nur in seinem 
Sein, nicht mit leiblichen Handlungen : er war seiner einzigen Gattin stets treuer Gatte ! Er tanzt 
und macht berauscht, aber er riihrt keine fremde Frau an, wie es doch Zeus- Indra- Krsna tun. 
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Er ist ein Fruchtbarkeitsgott mit Phallus, Orgiastik, Stier. Aber in der Mythologie ist er 
nicht so sehr der Schopfer als der Zerstorer der Welt, wobei freilich die Zerstorung nicht endgiil- 
tig, sondern nur Vorbereitung neuer Schopfung ist, wie Tod (Menschenopfer !) die Bedingung neu- 
en Lebens. Er kastriert sich selbst aus Zorn, weil schon Gott Brahma schafft (Bhandarkar 113) — 
Oder auch zur Strafe (Zimmer 416) — und seitdem wird der Phallus verehrt; ich weiss keinen 
Hinweis, dass die Selbstkastration in Indien kultisch geiibt wurde in Zusammenhang mit Mys- 
terien nach Art der Galloi in Vorderasien. Freilich gab es das Zblibat aller Asketen, und ge- 
legentlich trug ein Asket einen Ring durch sein Glied, wie wir es in Turfan (Berliner Museum) 
herrlich gemalt sehen. Sei es, dass er damit seine Keuschheit besiegeln, sei es, dass er seine Leibes- 
offnung damit gegen den bosen Blick schiitzen wollte, wie ja auch Nase und Ohren durch goldene, 
reine, Zauber abwehrende Ringe geschiitzt werden. Manche Siva-darstellung ist ityphallisch; 
das Phallus-symbol ist eindeutig. Die Stier-verehrung ist noch heute sexuell betont (s.o.); Stier- 
schadel sah ich — wenn auch selten, meist hat man nur weiss bemalte Topfe, die zur Laksmi in 
Beziehung stehen — auf Feldern, wie man sie noch heute in Anatolien sieht. Insofern ist Siva 
ein Vegetationsgott, bauerlich in seiner Grundlage; aber diese Grundlage ist stark iiberdeckt und 
vor allem in der Mythologie und hohen Ikonographie kaum noch zu spiiren: mannliches Erobe- 
rertum hat iiber das Bauerntum gesiegt! 

Ist Siva das Urbild einer menschlichen Machtstellung? Er ist kein Konig wie Indra, Zeus, die 
Gotter Babyloniens. Er ist kein Held im Kampf wie Skanda, Virabhadra usw. Er ist kein Richter 
wie Yama Oder Varuna. Er ist kein Gott der Orakel und Ordale; er verhangt nicht das Schicksal. 
Indien ist ungeheuer fatalistisch, aber sein Fatalismus ist an Astrologie gebunden, nicht an Schick- 
salsgotter Oder Nornen. Sivas Tanz ist der Weltlauf, der Tanz ist Spiel: insofern ist Siva des- 
potisch, unberechenbar und launisch — aber er greift nicht in das Rad des Weltenlaufs, nur 
ganz selten hebt er Einzelne heraus aus dem Machtbereich des Todes und reiht sie in die selig- 
grausige Schar seiner Begleiter; damit ist sein ,,Hofstaat” grundsatzlich anders als der baby- 
lonischer Gotter Oder der Gotterstaat Homers. Siva ist auch nicht etwa ein ethischer Lehrer; 
und ein Arzt ist er nur, insofern ihm die zauberhaften Krauter unterstehen. Der weise, milde, 
helfende Arzt ist Dhanvantari, der zu Visnus Mythologie gehort. 

Siva ist vielmehr ein Urmensch Oder der Mann (purusa: Li. P. 1, 95, 50; 92, 113 usw.); ins- 
besondere wird im theologischen System eine seiner 8 Gestalten (Meinhard 9 ff.) als ,,Mensch”, 
,,Geweihter” (diksita) Oder ,,Opferherr” (yajamana), als „Schrecklicher” (ugra) Oder als Selbst 
(,,Seele” in schlechter Ubersetzimg, atman: Li. P. 11, 12, 42 ff. ; 28 ff.) bezeichnet. Er ist als 
,,Gast” heilig (Li. P. 1, 19, 50). Er hat keine Ahnen wie doch Indra, Krsna, Zeus, und keine Sohne, 
denn Ganesa, Skanda, Subrahmanya, Aiyanar, Nandi, Upamanyu, Canda und Virabhadra 
sind in Wirklichkeit nicht von ihm gezeugt ; kein Adelsgeschlecht ftihrt sich auf ihn zuriick — wie 
doch auf Visnus Gestalten Rama und Krsna. Er hat keine menschlichen Verkorperungen erlebt 
wie Visnu — denn die Yogalehrer, die als seine Verkorperungen von den Theologen verstanden 
wurden (Meinhard 21 ff. ; Li. P. 1, 24), sind nur eine Imitation des Visnuismus. Er hat keine 
Taten ausser seiner Hochzeit. Er ist der „Mann” — aber ohne jede ,,wirkliche”, d.h. aktive 
Mannlichkeit. Er ist ganz fern aller Welt. Er ist ein Gott gewaltiger ,, Posen” : als Tanzer, Bettler, 
Bogenschiitze, Yogi, Ganga-empfanger usw.; dies sind seine ,,Spielgestalten” (lilamurti: Rao 
369, 379), denen seine ,,1000 Namen” entsprechen. Es sind Begriffe und Versuche von Darstel- 
lungen vieler dunkelgeahnter Vorstellungen — die im Grunde auf ein Urerlebnis zuriickgehen, 
eines ambivalenten, zweigeleisigen (Koppers), furchtbaren und fruchtbaren, totlichen und lieb- 
lichen Riesen, wie ihn, den Yogi, die Yogi schauen. Sie erleben sich als ihn, so wie der Kapalika 
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den Gott spielt, der Sivait sich mit seinem Gott identifiziert, wie Canda oder Nandi and Lakuli- 
sa. Man wirft der indischen Mythologie vor, ihre Gotter seien verschwommen; dieser Gott in 
seiner ungeheuerlichen Abstraktheit war trotz allem Dunkel, das er mehr fiir Europaer als fur 
die Inder mit ihrem Yoga and ihrer Mythenglaubigkeit hat, eine starke Wurzel der monumen- 
talen Plastik. Mit dem ganzen Oberschwang indischen Gefiihls and indischer Phantasie gestal- 
tete man die Schemata dieser Spielgestalten, die jeder Inder versteht; ihre Sprache ist ihm ver- 
standlich, weil in ihm noch die Mythen leben, die so vieles erzahlen and so vieles ahnen lassen. 
Diese Welt urtiimlichen Fruchtbarkeitskultes ist wohl durch mannliches Herrentum iiber- 
deckt and dadurch erst fiir grosse mythologische Gestaltung reif geworden — aber weder christ- 
liche Moral noch biirgerliche ratio haben mythisches Erleben in Indien erstickt and in seinem 
Wesen iiberwunden wie in Europa. 

VII) Schichten und Geschichte Sivas 

Zur altesten Schicht im Sivatum gehoren die Kulte unbehauener Steine, die zahllosen 
Mahadeos Indiens, die teilweise auf das Palaolithikum zuruckgehen mbgen, d.h. vor die grosse 
Spaltung in Tier- und Pflanzenkultar. Ins Mesolithikum mit seinem ersten Pflanzertum ware 
dann der Fruchtbarkeitsglaabe mit Phalluskult zu setzen; Alt- und Jung-pflanzertum lasst sich 
aber bei Siva noch nicht trennen. Die nachste, dritte Schicht ware die des alten Jagertums: 
Siva als Kirata-jager mit dem Bogen als Waffe, der fiir das Mesolithikum Indiens und seiner 
weddoiden Jagerschicht so bezeichnend ist. Dahin nidgen die theriomorphen Zuge gehoren: Siva 
mit den Zahnen der reissenden Tiere (Rao App. 59 etc.) als Zeichen der Furchtbarkeit; Siva als 
Tiger; als der weisse Adler, der taglich zum Paksitirtha (De!) kommt zur Fiitterung; Oder als 
Taube beim Eislingam in Kaschmir (De: AmaranStha). Dahin gehbrt auch die Orpheus-artige 
Vorstellung: Siva als Herr, als Zauberer unter den wilden Tieren: das ist alte Jagermagie. 

Die vierte greifbare alte Schicht ist die des Bauerntarns mit seinem Fruchtbarkeitskult. 
Die Verbindung Mann-Mond- Stier und ihre Gegentiberstellang der Frau mit Lowe und Venus- 
stern, die Beziehung zu Schadel, Kopfjagd, ausklingend im Rosenkranz (Hopkins 219), die Vereh- 
rung der Schlange, des echt chthonischen Tieres; der Phallus, die Trommel und die Orgiastik 
des Tanzes, des Trinkens, des sexuellen Rausches und des Grauens der Leichenstatte, die ,,Dop- 
pelgeleisigkeit”, das Blutopfer (vgl. Schrader iiber puja in der Festschrift fiir Jacobi). Dahin 
gehbrt die Selbstkastrierung und das Inzestrnotiv der Mann-weib-gestalt Sivas. Auch Attis war 
urspriinglich ein Zwitter. Ist die Sohnlosigkeit ein Rest iniitterlicher Erbfolge dieser ethnolo- 
gischen Schicht? 1st Sivas Treue zu einer Gattin Rest alter matrilokaler Ehe? 

Nur ein Zug stbrt am Siva: er hat im allgemeinen nicht die Keule, die dem Ethnologen als 
typische Waffe dieser Kulturschicht gilt; er hat sie freilich gelegentlich: als Elefantentbter (Rao 
156), als Sarabha (173), als Visnvanugrahmurti (Li. P. I, 98, 165), als Lakula (Bhandarkar 1 16), 
als Sadasiva (Rao 373); sie ist als Waffe erwahnt bei Subrahmanya (427 ff.), Virabhadra, Nandi 
(457), Revata (389) und dvarpalas (465): das sind meist Visnu-artige Siva-gestalten ; und Visnu 
ist der grosse Keulentrager. Unter Sivas Waffen wird auch z.B. Mhb. 13, 17, 43 f. die Keule 
nicht genannt. Der Mond aber hat die Keule (Li. P. 1, 102, 34). Ist hier also der Mutterrechts- 
charakter dieser wesentlichen Schicht Sivas durchbrochen? Man kann freilich darauf hinweisen, 
dass das Beil, die typische Waffe Sivas, oft einen keulenfbrmig verdickten Stiel hat; sie sieht aus 
wie ein palaolithisches Beil, die Urwaffe der Waldbewohner nach .Menghin. Und es ist zu be- 
tonen, dass Siva nicht das Amazonenbeil der vorderasiatischen Stiergbtter tragt. 
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Von dieser Schicht ist die fiinfte, die der taurischen Stadtkultur und ihres Einflusses auf 
dem Weg iiber Mohenjo Daro, nicht immer klar zu unterscheiden. Gehdren dahin dieTempel- 
tanzerinnen? Siva als Tanzer, der Gotterwagen und der dazu gehdrige Kult? der Dreizack, der 
dem Blitzbiindel Vorderasiens (Meissner Tfi. Abb. 7) sehr ahnlich sieht? die verschlungenen Schlan- 
gen (Census 1931, 1, 1, 394), Oder war dies alles schon in der bauerlichen Schicht vorhanden? 
Der Unterschied Mohenjo Daros gegen Vorderasien ist hoffentlich deutlich geworden: Siva ist 
kein Konig wie die Gdtter Babylons, und wenn er auch im Kult wie ein hoher Herr behandelt 
wird — er ist kein Schicksalsgott usw. War dieser Einfluss aus N.W. auf den Siva also nur gering? 
Das ist noch ebensowenig spruchreif wie das Verhaltnis der Indus-stadtkultur zur indischen 
Dorfkultur, und das dieser beiden zur vorderasiatischen Dorf- und Stadtkultur. Der Gesammt- 
charakter der ,,mutterrechtlichen”, „sudlichen”, pfianzenbauerischen Schicht ist recht deutlich, 
aber die Differenzierung im Einzelnen ist noch nicht geleistet. 

Schon in Mohenjo Daro ist — genau wie in Babylonien — ein sehr starker ,,vaterrecht- 
licher” Einschlag festzustellen. Der Gott ist nicht nur Annex, Geliebter der Gottin. Er ist Jagd- 
zauberer und Stierbandiger. Damit ist ein hirtenkulturlicher, mannbetonter Einfluss als Kom- 
ponente vielleicht schon der Dorfkultur (Stier-motiv!), vielleicht erst oder auch der Herren- 
schicht der Stadtkultur angedeutet. Jener mannliche Jagdzauber lebt aber auch in einer — in 
Menghins Sprechweise — opsiprotolithischen Jagerkultur nach: wahrend die Frau im Meso- 
lithikum den Pflanzenbau in Hackkultur ilbernahm — vielleicht unter dem Druck des korper- 
lich starkeren Mannes — blieb der Mann bei der palaolithischen Jagd und verband diese seine 
Arbeit mit dem Pflanzenbau der Frau, indem er ihn als Fruchtbarkeitszauber fiir die Feldbe- 
stellung der Frau deutete. Leben muss vernichtet werden, damit neues Leben spriessen kann; 
Jagdbeute ist Fruchtbarkeitsopfer — wie es noch heute beim Phaguafest lebt. Das beste Opfer- 
und Jagd-tier ist der Mensch, daher Schadeljagd, freiwilliges Selbstopfer (z.B. Sivas im Mbh. 12, 
8,36) und Kannibalismus, alles noch lebendig! Der Opferer, der geistige Leiter ist damit der Mann 
— auch in diesem Mutterrecht; sein Gebiet ist das Djangel, das der Frau schreckliche ,,Draus- 
sen”; dort fangt der Mann das Opfer, den Mensch, den Gott. Und der Mann ist es auch, der die 
Trommel schlagt; der tanzende Gott ist ein Mann: der Regenzauber ist mannliche Arbeits- 
leistung. Die Frauenarbeit in Garten und Acker ist dagegen in den Augen des Mannes nicht 
wesentlich: der Mann erlebt viel mehr die Abhangigkeit von Klima und hoherer Gewalt als die 
Freude produktiver Arbeit. Der Fatalismus Indiens und die Inaktivitat des Siva stammen aus 
derselben Wurzel des Fruchtbarkeitszaubers dieser Schicht; dahin gehort vielleicht, was oben 
als zweite Schicht gesondert ist! 

Die 6. Schicht ist dann die Mann-betonte, die erst die Ausgestaltung der vorher nur dunkel 
geahnten und kultisch agierten Mythen zur Mythologie mit ihrer epischen Breite schafft. 
Jetzt wird Siva der ewige Jiingling statt des schwindenden Mondes, jetzt kampft er auf dem 
pferdebespannten Kampfwagen, jetzt wird die uralte furchterliche Muttergottheit seine treue 
Gattin. Es ist moglich, dass dies die Schicht der aryischen Eroberer ist, aus deren Rgveda das 
(Oder ein) Feuer in Siva mtindet. Durch Verschmelzung der Arya mit den in Indien vorgefundenen 
Schichten, der Gangeskultur, die ein kompliziertes Gemisch von ostlichem Mutterrecht, Jager- 
und Hirten-tum und einer grossen Welle von Induskultur, Einschlagen von Tibet und wer weiss, 
von wo sonst noch darstellt. Dies bunte Gemisch wurde, nachdem auch die Arya in ihm auf- 
gegangen waren, ihm ihre Sprache gebracht und von ihm wesentliche Elemente der Kultur 
aufgenommen hatten (wobei ihre eigene Religion fast ganz verschwand), dies Gemisch gestaltete 
seine Mythologie in den Epen und Puranen des Hinduismus. 
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Dieser Gestaltungsprozess wurde erst moglich, nachdem in der Erlosungsreligion um 600 v. 
Chr. alias alte Geistesgut eingeschmolzen war, gelautert wurde, um dann als Phonix aus der 
Asche neu zu erstehen. Im Wiedergeburtserlebnis der Seelenwanderung klingt alte Initiations- 
religion, Neugeburt durch geistigen Tod, Auferstehung Tammuz-artiger Jiinglinge, also 
echter Fruchtbarkeitskult mit neuem Sinn an: der Orgiasmus schlug um in ganzlichen Verzicht 
und Streben nach endgiiltigem Tod; Verzicht nicht nur aufs Diesseits, sondern auch auf ein 
Jenseits, nicht nur auf Menschentum, sondern auch auf Zauberkraft. Das hochste Ziel des Si- 
vaiten: einswerden mit dem Urmenschen (purusa) wird beibehalten mit dem neuen Sinn des 
atman, der iiber alle Begriffe, auch den des Gottes erhaben ist und fiir uns Nicht-Yogis vom 
„Nichts” nicht mehr zu unterscheiden ist. Es bleibt aber bis heute der Unterschied der vedischen 
und nicht-vedischen Sivaiten, der vedischen und puranischen Brahmanen, der hinduistischen und 
animistischen Mahadeo-verehrer. 

Bei diesem eigentlichen Gestaltungsprozess des indischen Gottes konnen wir noch nicht 
erkennen, welche Brahmanen-familien etwa in welchen Kultzentren den Ton angaben, welche 
Fiirsten und Denker entscheidend eingriffen. Die Anfange von Benares, Gaya, Cidambaram sind 
in Dunkel gehullt. Was den Kailas und was den Mandara so gross machte, das konnten wir noch 
nicht aus den Puranen herauslesen. Aber in ihnen ist noch vie! unausgeschopfter Stoff vorhanden, 
und dass die Puranen ihre Ursprungsorte, die sicher alte Kultzentren waren, noch erkennen 
lassen, das ist anzunehmen. Wie das Linga-Purana in Benares, so diirfte das Markandeya-purana 
(s.u) in der Nahe der Vindhyavasim, also vielleicht in Pampapura, das Visnupurana in Gaya re- 
digiert worden sein. 

Den Prozess des Hinduismus zu beschreiben, ist schwierig, aber manche Hauptlinien werden 
allmahlich klarer. Die allmahliche Anerkennung Sivas hat man schon herausgehoben. Der brah- 
manische Yoga ist und bleibt deistisch, u. z. sivaitisch, im Gegensatz zum Sankhya. Die Lehrer 
des NySya und Vaisesika sind Sivaiten und kampfen gegen SSnkhya, Mimarnsa und Buddhismus. 
Eines der Hauptthemen der Logik und vielleicht eine Urwurzel war der Gottesbeweis. Siva gilt 
als Verkiinder der Sivasutras, der Anfange der Grammatik, d.h. er ist der Lehrer des Sprach- 
zaubers. Die andere Wurzel der Grammatik ist aber der Ritualismus der Vedisten. Die Philo- 
sophic des Vedanta schliesslich ist teilweise sivaitisch: Sankara ist fiir uns das Symbol dergros- 
sen sivaitischen Welle, die aus Siidindien den Buddhismus als Rivalen hinwegschwemmte, indem 
sie ihn verschluckte. Ein anderer grosser Sivaismus ging von Kaschmir aus, dem Land alten 
Schlangenkultes, dicht am Kailas; ein drifter von Bengal aus, dem Einfallsland hinterindischen 
mutterrechtlichen Kopfjagertums. Das sind ganz wesentliche Kulturbeitrage zum Hinduismus, 
sodass man ihn mit recht als dessen eine grosse Komponente bezeichnen kann. Die andere ist 
der Visnuismus. 

ft) Devi, die grosse Gottin 
1) Steinkult 

Es gibt einen Kult von Natursteinen, die als grosse Gottin verehrt werden, so ziemlich in 
ganz Indien. Bei den Asur — also in der reinenChota-Nagpur-kultur — aber fand ich nichts davon. 
Bei den Oraon indessen ist es Candi, die Jagdgottin, bei deren Natursteinen allerhand erotische 
Riten vollzogen werden (Roy Or. 239 f., ORC 60 ff.), ganz ahnlich den Erdphalli dieses Stam- 
mes. Derselbe Kult kommt auch bei den Birhor vor(Roy Bi. 298 f.), und wenn ein Meteor fallt, 
sagen die Birhor: ,,Da geht Candi!” Ich habe aber keinen Beleg, dass insbesondere Meteor- 
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steine in Indien als Muttergottin verehrt werden, wie es in Vorderasien weitgehend der Fall war. 
Ganz dieser Art ist der Stein der Jagdgottin bei Narainpur, der zweifellos schon der ,,Urbev61- 
kerung” von Chota-Nagpur heilig war, heute noch von den Kdnigen von Jashpur verehrt wird. 
Dahin gehort wohl auch die Kuria-rani der Korwa, deren Kult sicher nicht erst von Hindu- 
rajas eingefiihrt wurde (Rahmann 45, 71), denn die Divane von Kuria sind echte Korwa und 
keine Hindu. 

Ahnliche Steine verehren die Lhota Naga und sagen von ihnen, dass sie wachsen (s.o.) und 
dass sie jung machen; sie haben auch phallische Steine als Platz der Seele (Hutton IX, 1 ff.): 
die letzteren sind zweifellos Megalithen, und auch bei den ersteren scheint es nicht sicher zu sein, 
dass sie zu dem Natursteinkult der grossen weibiichen Gottin gehdren. Bei den megalithischen 
Dissolithen Vorder- und Hinterindiens ist der Menhir der niannliche, der liegende der weibliche 
Seelensitz. Diese liegenden Megalithen konnen mit der pitha, dem Sockel, der Steinplatte, in 
deren Mitte das klassische lingam steht, zusammenhangen. Es wird als Vulva (yoni)-symbol 
skulpiert und ist die Gattin Sivas. Sie hat die Form des Lingam-Sockels (Li. P. 11, 11, 31 ; Rao 
11, 99 ff.). Aber wie und wann der Obergang von dem thronartigen Dissolithen zum lingam mit 
pitha geschehen sein sollte, dafiir fehlt bisher ein Anhaltspunkt. Wie beim mukhalingam kann 
also auch bei der pitha eine rnegalithische Komponente vermutet werden. 

Der Kult dieser Jagdgottin mag in eine uralte Jagerkultur der mittelindischen Berge ge- 
hdren; ihr Kult ist aber zu unterscheiden von der Gdttin-Mutter, der Kdnigin aller Gdtter (devi- 
niai, der rani der deotas), deren Ternpelchen mit einem Stein drin und einigen kleinen Ollampchen 
ich bei Jairagi sah. Hier ist der Priester ein Bhuimhar, und die Anbeter sind die Halbhindu der 
Gegend. Man sagt hier ausdriicklich: dieser Tempel steht auf einer heiligen Stelle, denn unter 
dem Tempel wohnt die Gottin, hier im Tal — auf den Bergen wohnt kein Gott. Das ist das Be- 
wusstsein friedlicher, pflanzenbauerischer Talbewohner gegen die jager der Berge! Es kdnnte 
sein, dass dieser aite Kult der Bhuimhar auf die Erdgottin der Asur, Baiga (Russell 11, 85) usw. 
zuriickgeht (s.u. Visnu); aber freilich haben die primitiven Wanderstamme keine Tempel wie 
diese Halbhindu. Und es ist vielleicht richtiger, diese Muttergottin mit der Korngottin Ram- 
bhadevi der Bhuiya (ib. 11, 317), der Mata, der Pockengottin der Bhunjia (ib. 327) und Gond 
(Rahmann 81), der Vindhyavasini (s.u.) der Binjhwar (Russell 11, 334), jener grossen Schicht 
ztizuweisen, zu der auch die beriihmten Formen der Devi gehdren: die Sitala, oder MSriamman, 
die Pockengottin, die Kalamman und Ellamman (Hopkins 226; Meinhard 7 ; Marshall 1, 51 nach 
Oppert), all die dravidischen Muttergottheiten, die — das soli dieser Ausdruck dravidisch 
bedeuten — zur Schicht der alten Pflanzenbauer Indiens gehdren und von der Siva-theologie 
als Devi, als Gattin Sivas zusammengefasst werden. 

Verwandt sind auch die Baumgdttinnen, die Tulasidevi (Rao 371), die Kadarnbari und 
andere ,, Mutter”, eine grausige Schar furchterlicher Gottheiten, von denen ganze Kataloge 
(Hv. 164, 50 ff.) iiberliefert sind, und zu denen sicher auch solche Gestalten wie die Churail, die 
Geister im Kindbett verstorbener Frauen beigesteuert haben. Bei den Birhor gibt es die Geschichte 
wie die Gdttin Bienen ausschickt, um ihren Gatten aus dem Wald nach Hause zu rufen (Bi. 403f.); 
das erinnert an die Bhramari (Mark. P. 88, 49; Rao 334), die gegen den Damon Aruna in 
Bienengestalt kampft und eine Verkorperung der Devi ist: ein Bienenschwarm ist lebensgefahr- 
lich! Bei Narainpur horten wir einen, und mein Fiihrer riihrte sich nicht vom Fleck, ehe er sich 
verzogen hatte. Anderseits ist ihr Honig eine wichtige Nahrung der Primitiven, und ein Verfol- 
gen der Schwarme ein wesentlicher Bestandteil ihrer Jagd. Ein Tempel der Bhramari liegt im 
Almora Dt., und nach der dortigen Lokalsage kampfte sie die Daityas nieder, die aus dem Blut 
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erschlagener Daityas immer wieder neu hervorkamen (s.o. Andhaka; IBORS VI, 1920, 365). 
Der Mahato von Jubhipath verknupfte das Bienenmotiv mit seinem Stammeshelden. 

Bei den Birhor wfrd hier (s.o. Mahadeo) ein Einfluss der Gond-Oraon-Dravida vorliegen, 
denn die eigentlichen Chota-Nagpur-Bergstamme haben keine solche grosse bose Gottin (Rah- 
mann 70); sie haben die Erdgdttin, die aber im Charakter gut und von dem Sonnenherren 
abhangig, nie selbstandig ist wie die Muttergottin der Ackerbauer. Man hat (Meinhard 12) das 
Fehlen der Muttergottin als charakteristisch fur die „zentralen Mundavblker auf dem Hoch- 
plateau von Chota Nagpur” (Rahmann 93) bezeichnet, zugleich aber ihre Religion als nicht 
urspriinglich mundaisch, sondern als eine Obernahme von den benachbarten Dravidastammen 
bezeichnet, die auch die urspriinglichenTragerdes vaterrechtlichen Totemismus und derSonnen- 
verehrung sind: als diese ,,Dravida” haben aber die Baiga, Birhor, Asur usw., jene Jagerstamme 
Chota Nagpurs nach Abzug ihrer von den Gond-Oraon-Dravidas erst vor kurzem libernomme- 
nen Ziige zu gelten. 

Mit Ausnahme dieses kleinen Gebiets von Chota Nagpur ist die Muttergottin uber 
ganz Indien verbreitet, fiir Malabar z.B. lese man Panikkars lebendige Schilderung eines Huhn- 
opfers mit wiisten Ausschweifungen (107 ff.). In Belutschistan tragt die „Mutter”, die auch 
den Sanskrit Namen Mahamaya fiihrt, gleichzeitig den Namen Nani oder Nana (De: Hingula); 
das ist aber der Name der Muttergottin in Vorderasien (s. u. Aditi). Dieser Tempel der Nana 
birgt eines der 52 Stiicke, in die der Leib der grossen Muttergottin Indiens mit dem Diskus des 
Visnu zerstiickelt wurde und deren einzelne Stiicke in den verschiedensten Statten Indiens, wo 
sie gerade niederfielen, verehrt werden; bei De fand ich folgende Orte genannt: Ami (Lit. !), 
Bahuia, Bakresvar, BarSnasi (Annapurna), Chattala, Chitabhumi, Daksina Mathura, Devipa- 
tana, Gaya, Harddapitha, Hingula, Jvaiamukhi, Kamarupa, Kankali, Karkatakanagara, Kln- 
ragrSma, KirStadesa, ,Kiratakona, Madura, Nagarakota, Nandipu, Pancavati, Parasuramapur, 
Pataliputra, Praj^pativedi, Sarada, Sarika, Srikankali, Sriksetra (Devi Bh. VII, 30), Tarapura, 
TulyabhavanI, Ujani, Yajnapura. 

Das ist eine Zerstiickelungsmythe, die weit im Osten z.B. in Ceram (Jensen 2, 546) bei 
mutterrechtlichem Hackbau vorkommt, und zu den Blut- und Menschenopfern dieser Kultur- 
schicht wesentlich hinzugehort. Aus den vergrabenen Gliedern dieses zersttickelten Opfers 
entstehen die ersten Knollenfriichte. Eine grausige Geschichte dieser Verwandtschaft wird auch 
von den Birhor erzahlt : der jiingste Bruder vergrabt die Knochen und Eingeweide der Schwester, 
die die alteren Bruder gefressen haben (Roy. Bi. 431: s.o. Kannibalismus!); daraus wachst ein 
Bambus, aus ihm macht man eine Guitarre, und aus ihr kommt das Madchen wieder hervor; die 
bosen Bruder versinken voll Scham in eine Erdspalte, die sich auf ihren Wunsch hin auftut; die 
Schwester will sie vergeblich an den noch heraustehenden Haaren packen: es ist Gras (436). 
Oder: ein Prinz zerteilt seinen Leib, das schliesslich ubrigbliebende Haiipt bestellt in wunder- 
barer Weise eine Rodung, und es entsteht wunderbare Frucht (437 ff.). So sollen sicher auch die 
Glieder der grossen Muttergottin Segen bringen, und der Reliquienkult des Buddha, urn dessen 
Leiche und den Anteil, den verschiedene Fiirsten am toten Buddha haben wollten, ein heftiger 
Kampf entbrannte, geht sicher auch auf solche Segensvorstellungen zuriick; vielleicht auch die 
Aufteilung des Damonen Gaya, obgleich bei ihm das Segensmotiv nicht mehr erkennbar ist ; oder 
die Deutung der 7 heiligen Stadte: Avantika, Kanchi, Dvaraka, Haridwar, Mathura, Kasi und 
Ayodhya als Glieder (Fuss, Hirften, Nabel, Herz, Nacken, Nase, Haupt) Visiius (lASB 1875 133). 

Eine dieser 52 Statten, die pitha genannt werden, ist der Tempel der Jvalamukhi (De!) im 
jalandharadoab: in einem Berg ist ein Tempel ausgehauen worden, in dem kein Bild der Gottin 
Ruben, Eisenschmiede und Damonen in Indien 28 
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verehrt wird, sondern eine natilrliche Gasflamme; 10 Flammen sollen dort sein; die feurige Off- 
nung gilt als ,,Flammenmund” der Gottin. Eine andere Tradition sagt, dass die Flammen aus 
dem Munde des erschlagenen Jalandhara kommen. Also ist kein Zweifel, dass diese Flamme eine 
alte Kiiltstatte war: solche Naturphanomene miissten ja geradezu zur Mythenbildung heraus- 
fordern, wie eben solche Flamme in Vorderasien als Hephast verehrt wurde. Die Verbindung mit 
dem Zerstiickelungsmythos aber sieht hier relativ jung aus. Diese Gottin mit dem Flammenmund 
wird bis nach Chota Nagpur hin (Crooke III 247: Kharvar) verehrt. 

1 1) Die grosse Gottin in Mohenjo Daro 

Den Kult einerMuttergottin hat es auch in Mohenjo Daro gegeben, aberiiber ihren Charak- 
ter kann man nicht viel aussagen. War sie eine Stadtgottin wie manche ihrer Schwestern in 
Vorderasien? Das kann man ihren Tonfigiirchen nicht ansehen. Sie tragen keine Mauerkrone 
wie Kybele. Es gab in Indien Stadtgottinnen wie die Kali von Kalkutta, Mumbadevi in Bom- 
bay, wie im Ramayana die Gottin von Lanka und in der Buddhamythe die von Kapilavastu er- 
wahnt werden, aber in der Mythologie Indiens spielt keine solche Stadtgottin eine grosse Rolle, 
die sich mit der Kybele vergleichen liesse. 

Flat sie Ischtarcharakter? Geht sie in die Unterwelt? Hat sie einen Liebhaber, dem sie 
Unheil bringt? Ist sie die Tochter des .Mondes? Sie hat nie den Venus-stern als Symbol wie 
Ischtar: das kann man auf Grund des archaologischen Materials allenfalls sagen. Und die klas- 
sische Devi, die Gattin Sivas, hat keine diesser Ischtar-ziige — also vielleicht auch nicht die 
Gottin der Induskultur. Nur der kampferische Charakter der Devi gleicht der Ischtar — und 
gerade der ist in den alten Tonidolen nicht ausgedriickt: ein argumentum e silentio fur die Ver- 
schiedenheit der Indus-gottin von ihrer vorderasiatischen Schwester. Da aber in der Devi 
dieser Charakter als sehr wesentlich erscheint, ist er wohl jener alten ackerbaulichen Dorfschicht 
zuzuweisen, die Indien (teilweise) und Vorderasien gemeinsam war. 

Genau so steht es mit dem Lowen, dem Tier der Devi und der vorderasiatischen Mutter- 
gdttin : in Mohenjo Daro ist er nie dargestellt ! Das ist sehr auffallend, denn, dass es Lowen damals 
im Indusgebiet gegeben hat, daran kann man nicht zweifein! Es ist ein bisher ungeklartes 
Phanomen, dass im Rgveda nur Lowen, aber keine Tiger erwahnt werden, woraus man schloss, 
dass der Tiger als Tier mehr des dstlichen Indien damals im Panjab nicht aufgetreten sei und 
also der Rgveda noch im NW Indiens verfasst sei; dass aber in Mohenjo Daro, also im NW, 
immittelbar am Panjab, eine ganze Stadtkultur, auf die die Arya doch in Indien stiessen, wohl 
Tiger, aber keine Lowen dargestellt hat. Man kdnnte sagen, dass die Darstellungen auf den 
Mohenjo Daro-Siegeln zu klein sind, um solche Formulierung mit Bestimmtheit aufzustellen. 
Es ist aber auch zu iiberlegen, ob da nicht andere, tiefere Griinde mitsprechen: der Tiger als 
Totemstamm und Gott dravidischer Gond weist auf alte Denkweisen hin, die vielleicht mit dem 
Tiger in Mohenjo Daro zusammen hangen; ein Lowentotem habe ich nicht gefunden; freilich 
kann man sagen: es gibt (heute) in Chota-Nagpur keine Lowen (mehr). Der Lowe als Tier der 
Gottin und der Venusstern gehort aber verinutlich derselben Schicht an, wie der Stier und der 
Mond des Gottes: das Fehlen des Lowen in Mohenjo Daro ist eine hemerkenswerte, in ihrer Be- 
deutung freilich noch unverstandliche Besonderheit der Induskultur. Er ist spater das Reittier 
der Devi (Hv. 175, 17: Durga) Oder ihr Wagentier (Rao 358; 368 f.) (vgl. Kybele), und von ihr 
gelegentlich auf Siva Tripurantaka iibertragen (Mbh. Ill, 231, 29). Der Lowe kampft in den 
Kampfen der Devi mit gegen ihre Gegner; ist er in .Mohenjo Daro nicht aufgekommen, weil 
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die Gottin dort nicht als kriegerisch geglaubt wurde? 1st das ein Zeichen des ,,mannhaften” 
Einschlages, der die zahllosen Stiersiegel ausgelost hat? 

Aus den Terrakotten in Mohenjo Daro kann man vor allem deswegen so wenig Positives 
iiber die Gottin entnehmen, weil sich a priori nicht entscheiden lasst, welche als Idole der Gottin, 
welche als Votivfiguren, welche als Spielzeug zu gelten haben mogen. Wie steht es niit den Fi- 
guren, die als Mutter und Kind Oder als Schwangere gemeint sind? Die klassische Devi hat keine 
leiblichen Kinder, ist nie schwanger; ihre „S6hne” sind nicht von ihr geboren oder genahrt. Und 
wenn das gdttliche Elternpaar mit seinem Skanda dargestellt wird, dann ist der Knabe als frbh- 
lich tanzend neben der Mutter dargestellt (ahnlich dem Krsna), nicht als Saugling (Rao II, 131). 
Sind derartige Tonfiguren also Votivbilder? Wahrscheinlich! 

Diese Tonfiguren konnen als Leitmotiv dienen, um die Ausstrahlung der Induskultur iiber 
Indien hin zu verfolgen: Beziehungen bestehen zu den Nilgiris, zu der von Foote, von Walhouse, 
von Frobenius in Malabar (3, Tfl. 10), von Roy in Chota Nagpur (1,211 ; die Figur ist im Patna- 
Museum nicht mehr zu finden), von Bloch in Lauriya Nandangarh gefundenen, und jetzt zu 
tausenden von Figuren der alten Gangesstadte (Coomarasvami 2; Codrington 2). Es bestehen 
anderseits Beziehung zu den Tonfiguren Vorderasiens — aber es ist wichtig, dass keine in Mo- 
henjo Daro das Dreieck-artige Muster auf dem Unterleib hat, u.z. mit der Spitze nach unten, wie 
wir es auf manchen westlichen Idolen (Wilcke) sehen, das wir als Dreieck mit der Spitze nach 
unten, als Diagramm der Devi im Tantrismus wiederfinden. Dieses Diagram ist der Devi so 
heilig wie das lingam dem Siva und der Salagramastein dem Visnu (Avalon 417, 391 ff.). Man 
vermutet in einem Siegel eine Darstellung der Muttergottin, wie sie aus ihrem Schoss den Welten- 
baum gebiert, und auf der Riickseite desselben Siegels eine Darstellung eines Menschenopfers 
(? 1, 52); dass passt zum Weltenbaum der Hindumythologie (Lommel in Frobeniusfestschrift; 
Schrader OLZ 1936, 258 ff. ; Mbh. XIV, 47 ; s.u. Baladeva, Buddha); Siva fallt den Weltenbaum, 
d.h. er erldst aus dem Kreislauf der Wiedergeburten (Hv. 127, 46; 193, 30) usw. Die Devi ist 
aber m.W. keine Gebarerin dieses Baumes — wohl aber der essbaren Pfianzen (Gemiise: Sa- 
kambhari: .MSrk. P. 88, 45f. ; Hopkins 224), die aus ihrem Leibe wachsen (s.o. Zerstiickelung), 
wie die Ahren aus der Vegetationsgottin Vorderasiens (Meissner 43), die wir noch in der ,, Maria 
im Ahrenkleid” bis in die deutsche Gotik verfolgen konnen. 

Schliesslich sind noch als Symbole der Muttergottin in Mohenjo Daro (geradezu natura- 
listisch; Marshall I, 61) Darstellungen der vulva (Yoni) und Ringsteine(?) angesprochen worden. 

1 1 1) Devi in Siidindien 

Die Muttergottheiten Siidindiens, z. B. die Manimekhala des gleichnamigen tamulischen 
Romans, die gramadevatas, wie sie Ziegenbalg, Whitehead usw. schildern, sind nicht in die gros- 
se Devl-mythologie eingegangen. Sucht man nach einer auch in Nordindien bekannt gewordenen 
Devi-gestalt Siidindiens, so findet man keine von der Grbsse des Nataraja-Siva von Cidambaram. 
Man kann allenfalls auf die Camunda verweisen, die Familiengottheit der Kbnige von Mysore, 
bei deren Hauptstadt sie ihren originalen Bergtempel hat; sie ist angeblich (Jouveau Dubreuil 
40) in Siidindien so gross wie die Durga in Nordindien. Ihr Bild ist bei Iyer (vol. 1) zu sehen. .Man 
hat ihren Namen etymologisiert, um sie in die nordindische Mythologie einzubauen: sie soli 
ihren Namen daher haben, dass sie Canda und .Munda, zwei Asuras, die zum Staat des .Mahisa- 
sura gehoren (s.u.), erschlagen hat (.Mark. P. 84,26; Bhandarkar 143); das ist aber hochst ge- 
kiinstelt. Es gibt auch die andere: Ca gleich ,,Dieb”; sie zerstiickelt (khandayati gleich mu- 
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ndayati) die Diebe (Commentar ib.) ; das ist auch nicht besser, zeigt nur, dass auch nicht jeder Inder 
mit der ersten Etymologie einverstanden war. Es gab einen anderen Namen einer lokalen Gdttin : 
Bhusundi (ib. 78, 61 gleich Yoganidra, s.u.), den der Commentar ahniich etymologisiert: sie kopft 
mit ihren Armen (bhujaih) die Feinde: alle solchen Namen mit Cerebralen sind sicher unaryisch. 

Camunda erscheint teilweise als eine der 7 Mutter, und zwar als Gegenstiick des Gottes 
Yama (Rao 380 ff.), hat aber nicht — wie es doch zu erwarten sein sollte — zum Reittier den 
Biiffel (wie Yama), sondern eine Ente (De: Sivalaya). Statt ihrer erscheint in dieser Gruppe 
manchmal Narsirnhi (Mark. P. 85, 19; Bhandarkar 143), woraus man wohl schliessen kann, dass 
Camunda hier erst spater eingedrungen ist. In die nordindische Mythologie gehdrt sie eben ur- 
spriinglich nicht hinein. Eine Variante, die ,,rote Camunda” (rakta-C. : Rao 364) wird angeb- 
lich (333) auch im Mark. P. erwahnt; sie heisst hier (88,40 ff ; auch im C.) aber nur Raktadanta, 
die Rotzahnige, rot vom Blut der gefressenen Feinde. Auch ins Mbh. (Sorensens Namensindex 
erlaubt solche Feststellung) ist sie nicht eingedrungen. Besondere Mythen, Posen, Waffen der 
Camunda weiss ich nicht zu nennen. 

Als stidindische Muttergottheit in der nordindischen Mythologie ist Renuka zu nennen, die 
Mutter Parasuramas (s.d.). Die grosse Tempelgottin Minaksi in Madura, Kamaksi in Kanchi (De), 
Kumari vom Kap Comorin sind Devis, aber ohne eigene Mythen. 

IV) Devi in Nordindien 
1) Himalaya 

Die Tochter des Himalaya ist UmS; als solche ist sie die jiingere Schwester der GangS 
(Hopkins 224) ; sie wurde Sivas Gattin (Zimmer 427 ff .). Sie war als Sati vorher in friiherem Leben 
als eine Tochter Daksas ebenfalls Gattin Sivas gewesen und hatte sich selbst verbrannt, als ihr 
Vater Daksa seinen Schwiegersohn Siva wegen seines grausigen, unbrahmanischen Wesens von 
seinem vedischen Opfer ausschloss. Dadurch wurde sie das Ideal der Hindufrau, das Vorbild 
der ,,treuen Gattin” (sati), die ihrem toten Gattin auf den Scheiterhaufen folgt, eine Sitte, deren 
Ursprung noch ungeklart ist: jedenfalls kann sie nicht aus mutterrechtlicher Kultur stammen, 
denn da ist die Frau als Arbeitskraft zu wichtig und als Gottin zu machtig fiir solche sklavische 
Nachfolge ihres Gatten ins Jenseits. Durch diesen freiwilligen Tod erlangte Devi das Recht, 
in der nachsten Wiedergeburt wieder Sivas Gattin zu werden; das soil auch die treue Hindu- 
gattin wiinschen. Uma ist im Mbh. eine milde Gottin (Hopkins 225). So ist auch ihre Darstellung 
in der Plastik: mit einem Handspiegel, Lotus etc (Rao 360); die schrecklichen Gestalten der 
Muttergottheit (Durga usw.) haben ins Mbh. kaum Eingang gefunden (s.u. ) und sind auch spater 
meist nicht mit Uma im Charakter vermischt worden, obgleich Uma wie Durg&, K^li usw. nach 
sivaitischer Theologie nur Namen und verschiedene Erscheinungsformen der einen grossen 
Gottin, der Gattin Sivas, sind; z.B. im Devimahatmya des Mark. P. und im Durgastotra des 
Mbh. IV. und VI. und Hv. 168 und 175 kommen alle grausigen Gottinnen-gestalten als bereits 
identifiziert vor, aber Uma wird in ihnen nicht genannt (ausser VI, 23, 9, wenn diese Lesart die 
alte ist!), so stark besondert war Uma als treue sanfte Gattin. 

Die grausige Gottin ist in der Durga zusammengefasst: sie erscheint aber neben der Uma in 
ihrem Hochzeitsgefolge (Li. P. I, 103, 4f.). Es ist also von Seiten der Mythologie her kein Grund, 
anzunehmen, dass Uma nur eine vokalisch dunklere Namensform der Amma, der Kaiamma, der 
Ellamma usw. sei (wie Hopkins 226 Anm. von Oppert iibernimmt). 
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Uma, deren Name im Mbh. weitaus haufiger ist als der alien anderen Devis, erscheint dort beim 
Kampf Sivas gegen Tripura als Zuschauerin. Bei Beendigung des Kampfes sitzt sie da mit einem 
Kind im Schoss und fragt die Gotten, wer das sei. Indra sttirmt sofort gegen das Kind — und sein 
Arm wind steif. Er eilt zu Brahma; der erklart ihm, dass das lachende Wunderkind Siva ist, 
dem die Gotten die Rettung von den Damonen verdanken (VII, 202, 83 ff. ; vgl. Brahma-Purana 
36, 28 ff.). Eine analoge Geschichte, nur mit etwas verschiedenerTendenz, insofern nicht Siva, 
sondern das Wunderding (yaksa) brahman der unerkannte Sieger iiber die Damonen ist, ist die 
der Kena Up., wo Uma Haimavati die Gotten belehrt. Uma als Lehrerin und als gelehrige 
Schiilerin Sivas kommt auch im Mbh. und Hv. vor: das war also ein altes Motiv, Gegenstiick 
zum Lehrer Siva und Sanatkumara. Uma ist eine Art Mittlerin zwischen den Gottern und 
Siva. Aber Uma ist im Mbh. nicht Sati: die Kreise, aus denen das Mbh. hervorging, haben offen- 
bar die Witwenverbrennung ebenso abgelehnt, wie die Kreise des Rgveda, d.h. wie die ganze alte 
aryische Literatur iiberhaupt. Die Sitte war aber sehr alt in Indien: im 6 Jhdt.n. Chr. inschrift- 
lich schon in Yava und CP belegt (Winternitz 1920, 68), im IV. Jhdt.von den Griechen (ib. 70), 
war sie schon zur Zeit des Rgveda bekannt, aber eben abgelehnt (57). Ist es nun so, dass diese 
uralte Sitte erst lange nach dem Mbh. von den Ksattriyas anerkannt und dann erst mit Uma- 
Sati verbunden wurde — Oder so, dass sie urspriinglich mit der Gbttin verbunden war, was frei- 
lich im Mbh. nicht geduldet wurde? Da wind nur wegen ihres Zornes das Daksaopfer zerstort 
(XII, 284) — und sie erscheint dann als kampfende Begleiterin Sivas und Virabhadras, als 
Bhadrakali (54), Mahabhima, Mahak^li, Mahesvari (31): diese Stelle sieht aber nach jungem 
Einschub aus: hoffentlich erhalten wir bald das ganze Mhb. in Sukthankars kritischer Ausgabe. 
Auch wenn sie neben Siva, dem Kirata, in dessen Kostiim zusammen mit zahllosen Gottinnen 
erscheint (III, 39, 7), sieht das nicht alt aus. Merkwiirdig ist noch der Zug, dass vor Siva Bhrgu 
sie von Himavat als Weib begehrt (XII, 342, 62). Dass sie auch eine Frau NSrayanas ist (Hop- 
kins 225), ist nicht so sicher; sie ist (nur in Mbh. IV) in jenem stotra Krsnas Schwester (s. ii. 
Yoganidr^) und als solche NarSyana-vara-priya (App. I, 4, D 3 gleich G 3), d.h. NarSyanas, 
Visnus Wunsch gerne erfiillend (?) Oder ,,froh iiber seine Wahl”, dass sie namlich als seine 
Schwester geboren werden soil, Oder „die allerliebste des N.”, d.h. seine geliebte Schwester : devasya 
bhaginl priya, wie die Handschrift F an dieser Stelle best. Eliest: Narayana-bali-priya, d.h. 
sich freuend iiber die Wasserspende, die Visnu bei ihrer Hochzeit mit Siva iiber sie giesst. Ferner 
wird sie Narayana-parigraha genannt (D 15, F 15), das kann bedeuten ,,Gattin N. ’s”, aber auch: 
,,Gabe des N.”: eben er als ihr Bruder verheiratet sie dem Siva, Oder: ,,Glied der Familie des 
N.”, also seine Schwester. Wenn es weiter heisst, dass sie das Geschlecht des Nanda vermehrt 
(C 4 gleich D4 gleich E 4 gleich G 4), so hat das hier nicht etwa die iibliche Bedeutung, dass sie 
dem Nanda Enkel gebiert, sondern sie erhalt ihm Krsnas Leben. 

Die Uma-mythe ist eben leider recht diirftig im Mbh., sie ist nur Gattin Sivas. Als Sivas 
Gattin wird sie auch auf dem Mandara verehrt (Hv. 120, 33): er ist in diesem Falle nur Analogon 
des Himalaya, nicht Statte der dort sonst lokalisierten Schreckensmythologien. Eine andere Kult- 
statte ist der Berg Dhanada in Kaschmir, wo sie und Varuna verehrt werden (Vogel 3, 225). 

Wann Uma mit Siva zusammen dargestellt wird, stellt Rao 1 17 zusammen. 

In der Theologie des Mark. P. (Rao 336) wird Uma als lichte Gbttin empfunden und geradezu 
dem Krsna-Hrsikesa parallel gestellt: nach ihm ist Rikhikesh, nbrdlich von Hardwar, also am 
Siidrand des Bergsitzes der Uma benannt. Es gab also eine alte Verbindung der Uma mit einem 
lichten Gott! Das driickt sich auch darin aus, dass ihr „Sohn” der lichte Skanda wurde. In dieser 
Himalayagegend gab es eben auch alte Kultstatten Visnus u.z. des Narayana als Badarinath 
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(s. u.). Diese lichte Gattin Sivas wird auch Gauri genannt (Rao ib.), d. h. die Hellgelbe. Sie sieht 
aber ikonographisch ganz nach einer besonderen Lokalgottin aus, sie reitet auf einem Kroko- 
dil, was sonst etwa die GangS als Flussgottin tut (Rao 360). Sie wird inLi.P. II, 11 als die Gattin 
Sivas gefeiert, erscheint aber gelegentlich nur als Begleiterin bei Parvati (Hopkins 224 f.). Siva 
heisst manchmal Gaura (ib. 226). Im Himalaya der Gangesquelle gibt es mehrere Gauri-quellen 
(De; Gaurikund); Gauri ist eine der 7 „schwimmenden Hiigelinseln” im See Roalesvar (De), 64 
m. nordwestlich von Jvalamukhl. Ihr Name ist im Mbh. nur zweimal genannt; im Devimahatmya 
81, 11 ist sie die weibliche Halfte des mann-weiblichen Siva und gleich Parvati, aus deren Leib 
die grausige Ambika hervorkam (81, 37); Gauri-Parvatl aber ist in diesen Texten mehr die gna- 
dige Gattin Sivas. 

Parvati heist eine heilige Statte in Nepal (De: Santatirtha); Nanda-devi (s.u. Yoganidra) 
ist einer der grossen Berge beim Kedarnath und Trisula. NayanS-devI wird bei Nainital (De: 
Tririshi) verehrt usw. 

2) Devi am Mandara 

Bei der Quirking des Milchozeans mit Hilfe des Mandaraberges entsteht u. a. auch eine 
Form der furchtbaren Gottin (Li. P. 1 1, 6, 6; Rao 395 ff ; Meinhard 34), die AlaksmI (,,Ungluck”) 
Oder Jyestha (,,Alteste”), die altere Schwester der Laksmi (,,Gluck”), die Visnus Gattin wurde 
und ebenfalls bei der Quirking des Ozeans entstand. Sie steht ausserhalb des Veda: ein armer 
Weiser Duhsaha (oder Kapila: Rao 395) wurde mit ihr verheiratet. Sie ist zu treffen an alien 
unheiligen Stellen, wo ungliickbringende Baume im Haushof stehen, wo Materialisten, Bud- 
dhisten. Spieler, Trinker leben usw. Ihr armer Mann sprang schliesslich in einen See — sie allein 
gelassen, geht betteln, dart aber nicht in die mildtatigen Hauser eingehen, die ihr etwas geben. 
Sie ist eine literarisch sehr frtih bezeugte Gottin (Rao 390), sie hat die Krahe als Wappen, den 
Esel als Reittier, der geradezu entehrend ist (Hopkins 42); der Esel gilt im ganzen Orient als 
lasziv. Auch die KSlar^trl in Bengal reitet nackt auf einem Esel (Rao 359). Es gibt eine Reihe 
ihrer Steinfiguren in Sildindien, die nicht mehr verehrt und nicht mehr verstanden werden (Rao 
390 ff.). Ein Tempel Sivas als des „altesten Herren” (Jyesthesvara) ist in Kaschmir im Nandi- 
ksetra (De). 

Die auf dem Mandara wohnende Jungfrau (Hopkins 225) heisst die grosse Gottin mehrfach, 
wenn sie als furchtbare Kampferin geschildert wird. Das kann sich insbesondere auf die folgenden 
beiden Gestalten beziehen: 

Gegen Siva auf dem Mandara stiirmte Andhaka und, um sein Blut aufzufangen, liess Siva 
die Yogesvarl aus den Flammen seines Mundes entstehen (Rao 380 ff.). Sie gilt als identisch mit 
der roten Camunda (Rao 364) und wird mit 10 Armen, der Schadelkeule etc. dargestellt (365); 
neben ihr erscheint Mahesvarl als eine der 7 Mutter, die nach Sivas Beispiel von den anderen 
grossen Gottern geschaffen warden: Siva und Mahesvara sind hier also noch nicht identisch. 
Ihr Tier ist der Stier Sivas und Mahesvaras (Rao 381). Diese Gottinnen sind so schrecklich wie 
die AlaksmI — und wenn man im Kailastempel in Ellora in die Hohle mit den 7 Miittern tritt, 
glaubt man in einen Hexensabbath geraten zu sein. An den Wanden entlang thront eine neben 
der andern, grauenhaft deutlich, scharf plastisch, iiber Leichen sitzend. Diese ,, Mutter” sind 
durchaus unmutterlich, reprasentieren eindeutig nur die bose, ziichtigende, gehassige Mutter. Die 
Sieben (und Yogesvarl) sind ihrem Wesen nach je eine der 8 Leidenschaften : Liebeslust, Stolz, 
Zorn, Verblendung, Habgier, Neid, Eifersucht, Gemeinheit. Freilich sagt auch eine Mythe, dass 
der lichte Gott Visnu als Mannlowe ihnen ihre bosen Temperamente nahm — -aber wo die Mutter 
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im Epos erscheinen, sind und bleiben sie furchterliche Wesen. Das muss man sich immer bei 
diesen mutterrechtlichen Gdttinnen gegenwartig halten. 

Auf dem Mandaraberg aber thront auch die Gdttin, die gegen den Biiffel-damon Mahisa- 
sura zu Felde zieht. Da der Mandara urspriinglich (?) ein dem Visnu heiliger Berg ist und eine 
Muttergbttin in die Visnu-religion einging (s.u.), wird sie einmal (Varaha P.: Rao 348) auch als 
Visnus Gottin bezeichnet. Dieser Kampf gegen den Biiffeldamon ist die grosse Tat der Devi. 
Seine Ursprungsgeschichte wird im Varaha-Purana erzahlt (s.u. Asuras). Er gelangt zu ungeheu- 
rer Macht, besiegt alle Gdtter. Als die Gotter ihre Ohnmacht fiihlten, so lautet die wohl aus- 
fiihrlichste Darstellung im Devi-mahatmya (Mark. P. 79-81), Hessen sie alle das Feuer ihrer 
Kraft in einem Flammenberge zusammenstrbmen, der zur Mannin (Nari) wurde; jedes Gottes 
Kraft wurde ein Glied ihres Leibes, und alle Gotter gaben ihr ihre Waffen: Siva seinen Spiess, 
Visnu seinen Diskus, Varuna die Tritonmuschel usw. Sie stosst einen schrecklichen Ruf aus, und 
Mahisa rennt wiitend gegen diesen Ton mit seinem Heer. Aber sie vernichtet das ganze Heer. 
Mit brutaler Blutigkeit wird der Kampf geschildert. Die Gottin fangt den Biiffel mit ihrem Lasso; 
er wird zum Lowen. Sie schlagt Him den Kopf ab; aus der Wunde kommt er als Mann hervor. 
Sie schiesst mit Pfeilen; er wird Elefant. Sie schlagt den Riissel ab; er wird wieder Bijffel. Sie 
tritt ihm auf den Hals, da kommt er halb als Mann heraus, sie schlagt ihm den Kopf ab. 

In eben diesem Text wird sogleich der Kampf dieser Gottin gegen die beiden Briider, die 
Damonen Sumbha und Nisumbha angeschlossen, und in diesen wird der Kampf gegen die beiden 
anderen Briider, die Damonen Canda und Miinda eingeschoben, der gelegentlich auch in den 
Kampf gegen den Biiffeldamon eingeschoben wird (Rao 350 ff.; nach Var. P.). Im Kampf gegen 
das erste Briiderpaar entsteht aus der gnadigeiiGattin Sivas, die am Kailas in derGanga(JShnavi) 
badete, die graiisige Siva-Ambika-Kausikt. Diese ,,Schdne auf dem Himalaya” (Loreley) sehen 
Canda und Munda und vermelden sie ihrem Herren: Sumbha, der sofort einen Boten zu ihr 
schickt als Braiitwerber fiir sich Oder seinen jungeren Briider. Sie aber antwortet: Nur der, der 
meinen Stolz im Kampfe bricht, wird mein Gatte (Briinnhild : MSrk. P. 82, 72). Der Damon schickt 
seine Damonhelden gegen sie: zuerst soil Dhumralocana sie an den Haaren herbeischleifen — 
aber er wird zu Asche gebrannt; dann Canda und Munda. Ambika erziirnt und gebiert aus ihrer 
Stirn die Kali, die Schwertkampferin, mit ihrer Halskette von Mannern (von Mannerkopfen, 
sagt der Commentar). Kali schlagt dem Canda den Kopf ab, erschlagt den Munda mit ihrer 
Schadelkeule, kommt mit den zwei Kopfen ihrer Gegner zu ihrer Schopferin; dieser Kampf war 
wie eine Opferimg dieser beiden fiir die Devi; sie erhielt dafiir den Namen Camunda (s.o.). Nun 
zieht Sumbha selber mit einem ganzen Heer heran, und auf der anderen Seite sanimelt die Gottin 
ausser der eben geschaffenen Kali noch die weiblichen Krafte der anderen Gotter, die 7 .Miitter 
(unter ihnen Narsirnhi statt Camunda) um sich: die Gottin kampft jetzt also selber, als Kali und 
als Sivas Gattin Mahesvari: gleichzeitig in dreifacher Gestalt! Aus dem Blut des Damons Bliit- 
same (Raktabija) entstehen neue Damonen: bis Camunda alle neu entstehenden Damonen auf- 
frisst, damit nicht neue Blutstropfen die Erde beriihren. Das urspriingliche dstliche Andhaka- 
Motiv zur Motivierung der 7 Miitter bier bei der siidlichen Camunda-gestalt. Devi tbtet das 
Damonenheer, und die Mutter tanzen in Blutrausch. Dann trifft sie den Nikimbha mit dem 
Spiess des Siva ins Herz — nun ist nur noch Sumbha selber iibrig. Da gehen alle diese Gdttinnen, 
die ja nur Erscheinungen der grossen Gdttin sind, in sie wieder ein. Der Damon steht der ein- 
zigen Gdttin gegeniiber und sie spiesst ihn auf — wie Siva den Andhaka. 

Im .Mbh. (ausser dem stotra in IV) wird der Kampf gegen den Biiffeldamon dem Skanda, 
dem Sohn der Uma, zugewiesen. Dort sind Kumbha und Nikumbha als Damonen bekannt. 
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aber nicht in diesen Kampf verwickelt. Sie sind Sohne des visnuverehrenden Prahrada (1,65). 
Die Damonen Canda und Munda kommen im Mbh. nicht vor, ebensowenig wie Camunda. Im 
Hv. bekampft Parvati Sumba und Nisunibha mit dem Eisenhammer (mudgara, Hv. 161, 40). Es 
gab also manche Varianten, als diese alten Lokalsagen in die grosse Mythologie aufgenommen 
wurden, aber der Grundcharakter dieser Weltenmutter (Mark. P. 80, 34), die auf dem Mandara 
thront, und deren Kampfe am nordlichen Vindhya-rand verlaufen, ist eindeutig und der blu- 
tigen Siva-form dieses Gebietes entsprechend. 

Die beiden Damonen Canda und Munda lassen sich gut lokalisieren. Dicht bei Bhabua, also am 
Nordrand des Vindhya, etwas westlich von der Son, ist der Tempel der Mundesvari, eine hbchst 
seltene Ruine, ein prachtvoller kleiner 8-eckiger Tempel der Guptazeit, auf einem vor der eigent- 
lichen Bergkette gelegenen Hiigel von 150 m. Hbhe; innen ein vierkopfiges linga zwischen vier 
hohen Saulen in mystischem Halbdunkel. Neben dem linga ein runder Reis- und ein viereckiger 
Wasser-topf aus Stein; der letztere eine grosse Wanne mit Schlangenskulpturen. Diesen Tempel 
soil Munda erbaut haben. Und 5 m. westlich von Bhabua liegt Candapura, wo die Gottin gegen 
Sumbha und Nisumbha kampfte (De). Direkt siidlich von Bhabua am Rande der Berge aber 
liegt in einer Taloffnung die Ruine Silsila bei Bhagavanpur. Das soil einst der Sitz Candas ge- 
wesen sein. Diese Orte liegen sozusagen auf dem Weg, auf dem die Devi vom Mandara gegen den 
Biiffeldamon zog, dessen Heim an der Narbada lag (s.u.). Ob ein Zusammenhang zwischen dem 
Damon Munda und dem Volk der Munda (De), die im Vayupurana 1,45 etc. genannt werden, 
besteht, ist noch nicht zu beweisen. Vielleicht ist der Damon mythologischer Reprasentant 
dieses den Arya feindlichen Stammes, der gerade in den Bergen siidlich der Son sitzt und schon 
lange sass. Die Mundaka waren eine Sekte, die sich den Kopf kahl schor: nach ihr heisst eine alte 
Upanisad. Munda ist auch Bezeichnung des Kopfes, der abgeschlagen in den Handen zahlloser 
Darstellungen der Devi ist; er ist auch die Bezeichnung des Dorfschulzen, nach dem die Munda 
ihren Namen haben sollen: sind da alte Zusammenhange? (s. Abb. 56). 

Die Kopfjagerkultur gilt als eine der Komponenten des speziell in Bengal bliihenden Sak- 
tismus (Meinhard 7), des Kultes der Muttergottin, neben der Siva ganz verblasst, ja auf Dar- 
stellungen (Daly) pflegt Siva als Leichnam dazuliegen, auf dem die Gottin tanzt; sie ist sein 
Leben, seine Kraft, ohne sie ist er tot. Die tanzende Gottin (Rao 246) ist das bengalische Gegen- 
stiick zum Nataraja in Cidambaram. Von dieser ostlichen Religion ging auch die letzte grosse hin- 
duistische Missionsbewegung aus, die des Ramasvamin, der die grosse Mutter dicht bei Calcutta 
verehrte. Kali am KalighM (De), von der Kalkutta seinen Namen hat, ist eine der 52 Stellen 
der zerstiickelten Gottin. 

Der grosste Name dieser schrecklichen Gottin ist Durga. Sie wird in 9 verschiedenen Ge- 
stalten systematisiert, von denen die Biiffelsiegern die zentrale ist (Rao 357; 345; 341 ff.). Ein 
wichtiger Zug ist, dass sie als einzige Gottin (Jouveau Dubreuil 40; Rao 341 usw.) die Waff en 
Visnus: Diskus und Muschel tragt. Diejenige Seite ihres Komplexes, die man als eine wohltatige, 
die Menschen und Gotter schutzende auffassen kann, ist eben mit diesen Waffen und mit dem 
Kampf Visnus gegen die Damonen verbunden, und Visnus Berg ist der Mandara. Aber trotzdem 
iiberwiegt der blutige Charakter in ihr, der nichts mit Visnu zu tun hat. Diese Visnu-waffen be- 
nutzt sie iibrigens weder in der Erzahlung noch in den bildnerischen Darstellungen dieser Kampfe. 
Sie sind nur ein symbolisches Zeichen, nur schwacher Hinweis auf einen freundlichen Einschlag 
in diesen Schreckensbildern; einen starkeren Einfluss konnte die Lichtreligion auf diese pflan- 
zerische Mondmythologie in diesen Gegenden nicht ausiiben. Loblieder, Beschworungen dieser 
Durga sind im Mbh. (IV, VI) an zwei Stellen und im Hv. 168 und 175 und vor allem 58 einge- 
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drungen (Hopkins 224 f; Bhandarkar 143; Luders 55) u. z. in die Devanagan-version, deren 
Heimat eben das mittlere Indien sein diirfte. Im siidindischen Mbh. IV steht statt dessen eine 
Anrufung des Dharma: also irgend ein Gebet stand urspriinglich an dieser Stelle. Dieser Kampf 
niit dem Biiffel und die mittelindische Gottin, die im Vindhya thront (s.u.), wurden bier und im 
Hv. als Durga zusammengefasst, aber von einer Beziehung zu Siva ist keine Rede, ausser in 
dem allerjiingsten Einschub G 15-31, der nur in einer der 12 Hss. steht, in denen wir das An- 
schwellen der Interpolation deutlich verfolgen kbnnen. Meru (wohl statt Kailas) und Vindhya 
werden als ihr Wohnsitz (C 17, E 19) genannt, aber im alteren Parallelvers (D 33, F 36, G 38) nur 
der Vindhya. 

3) Benares 

In Benares spielt keine grosse Mythe der Devi. Sie wird hier verehrt in dem grossen Tempel 
der Annapurna: ,,Die mit dem Topf voll Reis”, auch dies eines der 52 Stiicke der Devi (De: 
Baranasi). Als solche ist sie die Spenderin des Reis, also eine Fruchtbarkeitsgottin (Rao 370 f.). 
Vor dem Tempel sitzen besonders viele alte Bettlerinnen. Im Mbh. und Devimahatmya kommt 
sie nicht vor; S 0 rensen, Bhandarkar und Hopkins nennen sie nicht. Ein anderer Tempel dieser 
Gottin steht in Kumaon (De: Kurmachala). In Benares erwahnt Siva nach der Schilderung des 
vyaghresvaralinga, dass Devi die Damonen Utpala und Vidala, die von Brahma die Vergiin- 
stigung erhalten hatten, dass kein Mann, nur eine Frau sie erschlagen kbnnte, getotet hat (Li. P. 
I. 92, 81 f.). In Benares herrscht Siva, Devi in Bengal und den Bergen Mittelindiens! 

4) Devi in Mittelindien 

Die DurgS mit ihrem Kampf vom Mandara zur Narbada ist nur die eine Form der grausigen 
Gottin dieser Berge. Neben ihr steht die, die als die Vindhyabewohnerin bezeichnet wird (Vindh- 
yavSsini). Ihr Heiligtum liegt bei Mirzapur, da, wo die Berge Mittelindiens bis auf ein paar 
hundert Meter an den Ganges herantreten und so eine naturliche Grenze bilden zwischen den 
Reichen KMi (um Benares) im Osten und Cedi im Westen zwischen Ganges und Vindhya. Dort 
lag die Stadt Pampapuri (De: Bindhyachal) am Ganges. Dort imTal ist bei der heutigen Bahn- 
station derTempel der Adi^akti: oben am Rand der Berge aber der der Achtarmigen (Astabhuja), 
der Vindhyabewohnerin, auch Yogamaya und Mahasarasvati genannt, wie man mir dort sagte. 
Auch hier ist ein Stiick der zerstiickelten Devi (De ib). Der Tempel ist kiinstlerisch ohne jeden 
Reiz, ein kleines weiss gekalktes Gebaude. Vor allem ein Hof vor einem verandaartigen Tempel, 
der links in eine kleine Hohle miindet. Aus dieser Hohle kam die Gottin hervor; ihre Gestalt 
steht direkt neben der Hohle; ich konnte sie im Dunkel nicht erkennen. Die Priester gaben an, 
dass sie Muschel, Diskus, Keule, Lotus, Dreizack, Schwert, Schild und einen abgeschlagenen 
Kopf des Damonen Maikasura (s.u.) in den 8 Handen tragt . Ihre Fiisse sind nach hinten ver- 
dreht: das ist bei der Churail, dem bosen Geist der im Kindbett verstorbenen Frauen, in Chota 
Nagpur das charakteristische Zeichen und diirfte damit direkt zusammenhangen, wenn es mir 
hier auch mythologisch erklart wurde: an den Fiissen packte sie Karnsa (s.u.). Oberder Hohle ist 
ein kleiner Pavilion, damit niemand diesen heiligen Boden hetrete und iiber den Kopf der Gottin 
hinweggehe. Weiter links stehen Figuren des Markandeya und der Annapurna. .Mehr vorne in 
der Veranda: Bharata (Ramas Bruder), Hanuman und Kali. Ganz draussen ein Lowe, das Reit- 
tier der Durga, und ein lingam. Ein paar Meter weiter ostlich ist eine zweite kleine Hohle mit 
einer Mahakali und ein Extratempelchen fiir Bhairava mit verschiedenen lingams. Die Priester 
Ruben, Eisenschmiede und Damonen in Indien 29 
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Sind S&ndilya, Gargya und Gautama; machten keinen gelehrten Eindruck. Weiter ostlich und 
westlich ist (bei Regenzeit) je ein Wasserfall mit allerhand heiligen Steinen (auch buddhistischen). 
Der Teich der ,, Mutter” ist am Fusse des Berges neben dem Tempel des Dugdhesvara. 

Ein anderes kleines Heiligtum dieser Gottin sah ich in Mahavana bei Mathura: hier hat sie 
nur 4 Arme mit Schild, Schwert, Dreizack und Topf. Bei ihrer Geburt an dieser Stelle als Krsnas 
Schwester (s. u.) hatte sie eben, sagte der dortige Priester, nur 4 Arme gehabt; und von den 8 
Armen der 8-armigen wusste er nichts. Ein dritter Tempel soil bei Delhi in Lalkot gewesen sein 
(De: Indraprastha), ein anderer der Binduvasim in Tamralipti (De). Es gab auch andere Dar- 
stellungen mit 4 Armen mit Muschel und Diskus (Rao 344) oder liegend mit 2 Handen (ib. 362) : es 
handelt sich hier also um einen Sammelbegriff. Mehrere Gottinnen sind in ihr zusammengeflossen. 
Die Schichtungen dieser Gottin sind insofern schwierig, als sie vermutlich zunachst mehrere der 
zahllosen Muttergbttinnen enthalt, die dann nicht in den Sivaismus, sondern erst in den Visnuis- 
mus iibergingen, dort zur Einheit einer Gestalt wurden, die dann (eben seit der obigen Inter- 
polation des Mbh und Hv.) doch in den Siva-Devi-kult einging. Im Devi-mahatmyam liegt das 
Endergebnis vor. 

Die Vindhyavasini wird heute besonders von den Ahir verehrt (Crooke 1, 63), die als Krsnas 
Abkommen zu ihr, der Schwester Krsnas, in enger Beziehung stehen. Sie ist ferner die Haupt- 
gottheit der Dom-Unterkasten (Bansphor, ib. 171 ; Basor ib 226), einiger Kharwar (ib. Ill, 243) 
und Kanjar (s.o.); Binjhwar (Russell II, 330) und Kumhar (Risley 1, 522) verehren sie, und die 
stidlichen Birjia zusammen mit dem JagannMh in Puri (Risley 1, 136), also in visnuitischem Sinne, 
die Aghorins (Crooke I, 28) aber als durga-artige Muttergbttin, und ebenso die Bundela-raj- 
puten, die aus dem Blut ihres Ahnen entsprossen sein wollen, als er seinen Kopf dieser Gottin 
opferte (Russell IV, 438). 

In der Visnu-mythologie erscheint diese Gottin an zwei Stellen. Zuerst in seiner Kosmogonie. 
Visnu schlaft vor der Schopfung auf dem Weltmeer den Yogaschlaf; aus dem Schmutz seiner 
Ohren entstehen zwei Damonen: Madhu und Kaitabhaund drohen dem Gotte BrahmS. BrahmS 
preist in einem Beschwdrungslied den Yogaschlaf in Visnus Augen und erweckt damit den Gott, 
aus dem nun die Gottin der Finsterniss aus alien Offnungen und Gliedern seines Leibes heraus- 
tritt — und Visnu, von ihr frei, schlagt die Damonen in 1000-jahrigem Kampf nieder(Mark. P. 
78, 49-72). So entstand die grosse Gottin: Yogaschlaf (Yoganidra) oder Yoga-zauber (Yogamaya), 
die Visnu wahrend des Nichtbestehens der Welt nach der Weltzerstorung in Schlaf hullt 
(Bhandarkar 17: Bh. G.). Dieser Gottin wird aber im Sivaismus auch das Erschlagen der beiden 
Damonen selber zugeschrieben, und zwar in eben jenen Interpolationen, Lobliedern der Durga 
(Hopkins 224). Es ist merkwiirdig, dass hier gegen die Gottin wieder 2 Briider auftreten wie 
Sumbha und Nisumbha oder Canda und Munda. 

Zum zweiten Male erscheint sie in der Geburtsgeschichte des Krsna, der Inkarnation des 
Visnu: der Damon Karnsa weiss, dass er von dem 8. Sohn seiner Schwester, der Devaki, getotet 
werden soli, lasst daher alle ihre Kinder umbringen. Als 8. Sohn wird Visnu selber als Krsna ge- 
boren und gleich nach der Geburt ausgetauscht gegen die Tochter der Yasoda und des Nanda, die 
nun von Karnsa erschlagen wird. Diese Tochter ist aber niemand anders als der Traum selber, 
jene Gottin Yogaschlaf, der Visnu befohlen hat, als diese Tochter sich gebaren und ermorden 
zu lassen. Visnu preist sie deshalb mit einem Beschwdrungslied (Hv. 58) als die grausige grosse 
Gottin, als die Vindhyabewohnerin, die von den Wilden des Vindhya: den Sahara, Barbara und 
Pulinda verehrt wird, als Parvati und Mutter des Skanda usw., als Sita, die Gattin Ramas, als 
Rohini, die Mutter Balaramas, als Damonin Putana, die dem jungen Krsna nachstellt und von 
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ihm erschlagen wird, als Revati, die Gattin Baladevas: also als alle moglichen Frauengestalten 
des Visnukreises. Katnsa wird sie an den Fiissen packen und gegen einen Felsen schlagen, sie 
aber wird dadurch einen Platz im Himmel erlangen und einen Sitz im Vindhya erhalten, wo sie 
Sumbha und Nisumbha erschlagen wird, und von den Menschen als Schiitzerin (Hv. 57, 54; 
Mbh. IV, App. I, Nr. 4: D38ff., F41 ff., G47ff.)verehrt werden wird. So geschieht es. Sie erscheint, 
als Karnsa das Baby an dem Felsen erschlagen hat, als 4-armige Gdttin (Hv. 59, 34) lachend, 
tanzend, irr stammelnd, unendlich trinkend. 

Diese Schwester Krsna-Visnus und Tochter Nandas erscheint im Devimahatmya nur in 
knapper Prophezeiung (88, 39), die ein neues Briiderpaar mit Namen Sumbha und Nisumbha 
erschlagen soil als Vindhabewohnerin (38). Sie wird auch im Mbh. IV. gepriesen als gleich der 
Biiffelbesiegerin. Von einer Nanda-gottin wird im Var. P. (Rao 355 f.) noch ein Kampf gegen 
einen anderen Damon (VetrSsura; Rohrdamon) erzahlt, und sie hangt wohl mit der Nandadevi 
am Himalaya zusammen. 

Vetrasura war ein Sohn des Sindhudvipa mit der Vetravati; einem Fluss bei Bhilsa; der- 
selbe hatte seinen Samen auch in die Narbada fliessen lassen, woraus der Mahisasura entstand, 
wie Sivas Samen in die Ganga fiel. Mit Vetrasura ist Vena, der Asura-ahnliche Konig zu ver- 
gleichen. Beide gehen wohl auf Rohr-totems zuriick. 

Im Kampf gegen Sumbha und Nisumbha wird die Gottin auch Kausiki genannt (Hv. 57) 
und in die Familie des Kusika eingegliedert. Im Mark. P. wird dieser Name im selben Kampf (82, 
41 ff.) so etymologisiert, dass sie aus dem kosa, dem Leib der Parvati entstand. Kausiki ist der 
grosse Nebenfluss der Ganga vom Himalaya her, dessen Sage in den Visnukreis gehort: sie war 
die Mutter Jamadagnis (Vi. P. IV, 7). Auch Visnu (Otto 298) und Indra gehbren in die Kausika- 
familie (Hv. 220, 3) als Nachkomme Jahnus (Vi. P. IV, 7, 3), und diese Familie gilt als unvedisch 
(ib. 18). Die Zusammenhange sind mir nicht klar. Ein anderer Familienname der Devi ist Kat- 
ySyani (Rao 347 usw.) und ein dritter Gautami (ebenfalls Indra und Visnu: Hopkins 225), das 
heisst wohl, dass Schutzgdttinnen dieser Familien als Gestalten der Devi theologisch systemati- 
siert wurden (Bahndarkar 144). Es gibt einen Tempel der Durga als Familiengbttin (Kulesvari) 
bei Gaya (De: Makulaparvata). 

In Kathasaritsagara 52 spielt ein Zauberer, ein unvedischer Diener der Gauri (104), ein 
hasslicher Brahmane, der ,,gefallen” ist, d.h. dem Ritus der orthodoxen Brahmanen nicht mehr 
anhangt (113), eine Rolle. Er versucht, ein Madchen wieder zu beleben mit einem Zauberspruch, 
den er von der Vindhyavasini erhalten hat, und der an die Camunda gerichtet ist (159); als er 
nicht niitzt, will er sich den Kopf abschneiden (162) in jener Form trotzigen Selbstopfers, das die 
Gotter zum Gewahren von Gnaden zwingen soil. Eine himmlische Stimme halt ihn davon ab, sie 
verweist ihn an die Gnade der Vindhyavasini, und in der Tat erscheint ihm die Gottin im Traum 
(168), gibt ihm ein Schwert (193), das ihn durch die Luft zu seiner kiinftigen Gattin ftihrt usw. 
Seine Frau aber lauft ihm davon; er wird von einer treuen Asketenfrau belehrt (228): sie schickt 
ihn wieder zur Vindhyavasini; er geht und biisst bei ihr, bis sie ihm eine ,,Feuerformel” 
(249) gibt, mit der er seinen Leib und seine Bosheit verbrennt. — Und im selben Buch kp.54, 
151 ff. flieht ein Beamter wegen zu schlechter Bezahlung zur Vindhyavasini, um sie durch As- 
kese zu einer Wunschgewahrungzu zwingen. Sie gewahrt ihm alle Geniisse, die ersich nur wiinscht. 

Das Zentrum dieser Erzahlungsliteratur war Ujjain, wie Ayodhya das des Ramayana, 
Mathura das der Krsna-geschichte, Benares mancher Puranen etc. In Ujjain aber sahen wir die 
Sivagestalten der westlichen Vindhya-halfte zu Hause; es gibt diesem Siva ganz entsprechende 
Devi’s; eine davon ist eben die Vindhyavasini. Schon Bhandarkar (144) hat die Candi, Camun- 
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da, Kali und Karala als typische Vindhyagottinnen zusammengestellt. Davon trafen wir die 
Candi bereits weiter bstlich in Chota Nagpur; sie hat einenTempel in Gaya (De S. 226), aber 
auch bei Hardwar (Crooke III, 252; De: Nilaparvata 4). Die Camunda haben wir von Mysore 
herzuleiten; sie ist aber im Kathas. mit der VindhyavMni und der Gauri des Himalaya identifi- 
ziert. Die KMi war im Mark. P. diejenige Gottin, die Canda und Munda erschlug; sie ist 
schwarz mit rotem Kopf, tragt einen Schadel (Rao 363), hat einen fiirchterlichen Geruch (368). 
In wessen Haus eine Kalidevi Oder eine Dakini in Gestalt eines Totengeistes (pretarupa) ist, 
der ist schlecht: bei dem haust die Alaksmi, urteilt das Li. P. II, 6, 53, das aber die Gauri als 
lichte Gattin Sivas feiert; im Loblied des Hv. 175 wird Durga selber sogar als Totengeist (vetMi) 
angerufen: man sieht die lokalen Gegensatz innerhalb des einen Sivaismus! Kali, Bhadrakali 
und Mahakali erscheinen in den Durga-liedern des Mbh. (Hopkins 225). Ihr Kult ging bis 
Belutschistan (De: BMoksha), ein Tempel der Mahakali lag in den CP in Lokapura (De). Sie 
word mit Schadel, Schwert und Schild dargestellt (Rao 358) Oder mit Visnus Waffen. 

Ahnlich ist die dem Bhairava entsprechende Bhairavi (Rao 366). In Ujjain (De) ist ferner 
ein Tempel der Harisuddhadevi, der Konig Vikramaditya taglich seinen, danach stets wieder 
wachsenden Kopf opferte (vgl. Kathas. 53). Ahnlich im Charakter, grausig und ohne grosse 
Mythologie ist die Bhavani, Gegenstiick zu Bhava gleich Siva, als Ambika Bhavani auft Mt. 
Abu (De; Arbuda), als Ksirabhavani (De) in Kaschmir bei einem Brunnen verehrt, der verschie- 
dene Farbungen annimmt. Den Miittern entsprechen die 64 Yogini mit ihrem Tempel bei Jub- 
bulpore (De: Bhrgutirtha) Oder die 108 in Bhubanesvar (De: Ekamrakfinana). Es gibt auch eine 
Kankaii in Mathura, die dem Kankala, dem Schadel- und Knochenstab-tragenden Siva ent- 
spricht. Im Jalandhara-doab eine Vajresvari (De: Nagarakota). Also die Verbreitung der Devi ist 
der Sivas ganz analog. 

V) Devt im Rgveda 

Im 9gveda spielt die dem Rudra zugehdrige Gottin, seine Gattin RudrSni, keine nen- 
nenswerte RoIIe (Meinhard 7; Hopkins 224). Die Gdttinnen: Indr^ni, Sarasvati, Arundhati 
usw. sind freilich spater alle der grossen Devi einverleibt worden, aber ohne jedes historische 
Recht. Als die grosse Gottin der Sryischen Kultur hat man vielmehr schon langst die Aditi er- 
kannt, deren heftig umstrittene Etymologisierung von Przyluski (vgl. Koppers362) in interes- 
santer Weise neu versucht wurde: er lasst den Namen mit Tanais-Tanit in Karthago, Nanai- 
Nana in Syrien und Vorderasien, Anut in Palastina, Anaitis -Anahita-Anahid im Iran zusammen 
auseinem Lallwortmit derBedeutung Mutter hervorgehen (186). So ginge die rgvedische Gottin 
auf diese grosse Muttergdttin der taurischen Stadtkultur zuriick und ware also analog der Amba- 
Ambika Indiens. Bei der Nana, die die Mutter (Mata) Oder Mahamaya in Hingula (De) in Belut- 
schistan ist, ist diese alte vorderasiatische Gottin direkt zur Devi geworden, was der Aditi nicht 
passiert ist: Aditi als Gattin des Daksa, als Mutter der Gdtter, die nach ihr Adityas heissen, was 
man als Rest matrilinearer Erbfolge aufgefasst hat (Kirfel, Index), ist m.W. nicht zur Devi ge- 
worden und hat keinen Kult in Indien; und es ist deshalb nicht richtig, wenn man die Tonfigu- 
ren der Muttergottheit, die jetzt in den Stadten der alten Gangeskultur gefunden werden, als 
Aditi bezeichnet, wie es recht beliebt zu werden scheint. In diesem Fall sollte man das Ariertum 
nicht betonen. 

VI) Das Wesen der Devt 

Uma, die Gattin Sivas, ist deutlich zu unterscheiden von Durga-Kali, den selbstandigen 
Gdttinnen. Uma-Sati ist die milde, strahlende, treue, keusche, ewig jugendliche Gattin und 
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Geliebte Sivas. Sie ist ganz anders als die altliche und sittsame Juno. Und wenn sie auch eine 
weise Lehrerin ist, die die Frauen Gelubde und weibliche Schonheitsmittel lehrt (Hv.), und wenn 
sie auch zum Eulengeschlecht (Kausika: Macdonell 133) gehort, wenn sie auch zusammen mit 
Siva aus Brahmas Stirn geboren wird, so ist sie ganz anders als Pallas Athene empfunden, mag 
auch eine Komponente beider Gbttinnen aus derselben Wurzel gesprossen sein. Wiirde Pallas 
Athene sich verbrennen? Wiirde ein Dichter ihre tiefe Liebesleidenschaft und ihr inniges Liebes- 
spiel mit Siva schildern? Uma ist keine Mutter (wie Isis), nur Gattin; sie ist auch keine Venus. 
Sie hat — so schbn sie ist — keine bezaubernde Macht, sie gewinnt ihren Gatten vielmehr durch 
Tugend, Schicksal und Askese. Sie ist das Ideal der indischen Gattin — abgesehen von dem unge- 
heuer wichtigen Zug, dass die Hindufrau Sohne haben muss! Darauf vor allem beruht deren 
Existenzberechtigung ! 

Alle anderen Gestalten der grossen Gottin haben als Hauptzug die blutriinstige Kampfes- 
freude. Es gemahnt an Briinnhilde, wenn die Jungfrau sich nur im Kampfe gewinnen lasst — 
Oder an Penthesilea und manchen ,,Madchenfurst” alttiirkischer Epen (Radloff 1 135 ff) — und 
doch welcher Unterschied! Sie trinkt Blut aus Schadeln, tanzt auf Leichenstatten, trinkt bis 
zum Wahnsinn . . . Es gab in Indien Sagen von einem Amazonenreich; das lag irgendwo im 
Norden, in Tibet vielleicht mit seiner Polyandrie; die Berichte sind aber nicht ausfiihrlich; ein 
Konig scheint dort zu herrschen (PW, Sorensen), und es hat keinerlei Beziehungen zur Devi! 
Ich sah in Coimbatore den Film einer Seerauberkbnigin aus dem Mittelalter von der Westkuste: 
grausam, herrisch; anscheinend liebt das die indische Phantasie. Es gab manche Kbnigin als 
Regentin, das berichten z.B. Hamilton und andere Kaufleute; auch Europa kannte eine Elisabeth 

Aber wir haben keine Kopfjagd als Komponente unserer Kultur, wenn auch in den Marchen 

Europas manches an Zerstiickelungsmythologien und Kannibalismus vorkommt. In Europa 
hat die grosse Kunst und die hohe Religion diese Elemente sublimiert, in Indien aber mbglichst 
greifbar und deutlich einpragsam als Schrecken empfinden gelehrt. 

Indien hat keine Mysterien des schwindenden und wiedererstehenden Mondhelden — da ist 
Uma die sich verbrennende. Indien hat keine Galloi (vgl. Kastraten als Priester bei den Gadaba 
in Jeypore: Hutton im Census 1931 I, iii 1935, S. 5), aber Selbstenthauptung, Schwingopfer, 
Blutopfer, Orgiastik, sexuelle Kulte; die vedischen Brahmanen (nicht alle Brahmanen!) waren 
dagegen, waren fiir kiihle Ritualistik, Mystik und Logik. Aber das Volksempfinden war zu 
stark und drang immer wieder mit seiner brutalen Leidenskraft durch. Der vedische Brahmane 
lehrte, dass Wiedergeburt im Unterricht des Lehrers oder im nachsten Leben erfolgt; das Volk 
aber liebt und verehrt die Fanatiker, die Martyrer, die sich vom Gbtterwagen zermalmen lassen. 
Das Volk bringt Devi schliesslich zu ihrer Grosse: aus den unendlich vielen lokalen Gbttinnen miis- 
sen die Brahmanen die eine Devi kompilieren. 

Trotz ihrer Furchtbarkeit ist sie die Schiitzerin; sie hat ja die Kraft dazu. Und sie lebt ja 
gerade draussen, im Djangel, wo den Menschen Gefahr droht (Mark. P. 89, 17; 25 f.) — aber sie 
ist ganz anders als Artemis, die Jagerin im Wald mit ihrer keuschen Kiihle, die freilich auch 
grausam werden kann. Sie ist auch keine rachende Erinys, und nicht erstarren machend wie die 
Gorgo — wenn auch das Gesicht der Devi dem der Gorgo sehr ahnelt und wohl wieder mit ihr 
auf eine Wurzel zuriickgeht. Die Devis sind die bbsen Mutter, deren Bosheit in unseren Marchen 
die Stiefmiitter iibernommen haben, die im polygamen Indien in jeder Familie erlebt wurden 
(Kaikeyi usw.). Sie sind aber auch die bbsen Geister der im Kindbett verstorbenen Frauen, die sich 
nicht ausgelebt und dem Stamm gegeniiber ihre Pflicht nicht zu Ende gefuhrt haben, die deshalb 
immer wieder kommen und voll Missgunst die Gliicklicherenstbren: deshalb drehte man solchen 
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Leichen die Fiisse um, wie sie bei der Vindhyvasini umgedreht sind und bei dem weiblichen 
Damon des Reliefs von Bhaja (Coomarasvami V 11. CH I XXV I). Die Putana ist solch ein Damon 
und ebenso die Kali, der Siva als Baby das Gift aus der Brust saugt .Dieser Unmenge von bosen 
Miittergeistern entsprechen die Mannerteufel in der Umgebung Sivas; in ihr Heer sind auch 
die Geister der bosen Giftpflanzen und Baume eingegangen: Elementargeister von Quellen und 
Steinen, und die Devi ist nur die eine, die herausgehoben wurde aus dieser Masse, die ihr im 
Charakter gleicht. Aber sie ist nicht wie die Nornen Schicksalsgbttin, und ist nicht Toten- 
richterin wie die ,, Mutter” der Griechen Demeter-Persephone. Sie ist die Mutter aller Welten — 
aber sie schafft nicht in Wirklichkeit, ihr Schaffen istTrug, Zauber, Maya; der aber hat fiir die 
Inder eine gewisse Realitat, freilich nicht die absolute. Sie ist Gottin der Liebe (Kamakhya devi: 
De: Nilacala) und manche ihrer Gestalten ist fiir indische Augen so schon wie fiir uns die Venus 
von Milo; aber sie hat keinen Geliebten wie die Ischtar. Und Ramasvamin empfand gegen die 
kleine Steinfigur nur die Gefiihle des Sohnes gegen die allmachtige Mutter. Man miisste, wollte 
man vollstandig sein, die Devi, oder vielmehr alle Devis, mit alien Gottinnen des Erdrundes 
vergleichen. 

V 1 1) Schichten und Geschichte der Devi 

Analog der Schilderung des Siva mochte ich einen uralten, weder vater-, noch mutter-recht- 
lichen Steinkult als alteste Schicht der Gottin annehmen. Aus diesem altesten Jagdzauber wurde 
bei den mutterrechtlichen Bauern, den Oraon usw., die Candi; die vaterrechtlichen Stamme aber 
sagen wie jener Bhuimhar-priester in Asurtoli: kann eine Gottin jagen? Ich kenne keine beson- 
deren Jagdmythen der Devi. Die Gattin Sivas, UmS, erscheint als Kirata( Hv. 175, 19) neben 
Siva (Hopkins 226), aber ohne Aktivitat (s.o. Mbh.). Diese Jagdgottin ist vielmehr in der My- 
thologie vollkommen verdeckt worden von der mutterrechtlichen Schicht derMuttergottin. Auch 
von theriomorphen Ziigen alten Jagertums ist nichts iibrig geblieben, ausser vielleicht dem L6- 
wen, ihrem Reittier, der Bhramari (s.o.), und dem einen Namen: KokSmukha: die Wolfsgesich- 
tige, die im Mbh. vorkommt, aber ohne Mythologie (Hopkins 225; De s.v.?). Und Baumgottin- 
nen, die dem altesten Sammlertum zugewiesen werden kbnnten, sind nicht zur Devi geworden, 
sondern nur in die Scharen der kleinen Gottinnen eingegangen. 

Zur pflanzenbauerischen Schicht aber gehoren wesentliche Elemente der Gottin. Nicht nur 
die Sakambhari usw., sondern auch der Kampf gegen den Biiffeldamon, der zugleich ein den 
Acker schadigender Damon und ein Totem (also vaterrechtlich), u.z. den Hackbauern feindlicher 
Stamme ist (s.u.). Diese Stamme gehoren in den Vindhya, das Land des totemistischen Jager- 
tums, die Devi aber in die Ebene der Bauern, u.z. jener, die mit dem grausigen Kult von Osten 
her am Nordrand des Vindhya entlang, vom Mandara iiber den Mundesvari-tempel und die 
Vindhyavasini bis Ujjayini ihren Kult ausbreiteten. ja noch im Panjab gibt es einen Tempel der 
Chinnamastaka (De; Chintapuri), der Gottin mit dem abgeschlagenen eigenen Kopf in der Hand 
(Daly 175). 

Fiir sie war der Vindhya das fiirchterliche Waldland, das gefahrliche Draussen, auf dessen erste 
Anhdhen sie die Kultstatten ihrer fiirchterlichen Gottin verlegten. Das Djangel war das Reich der 
Manner und ihres Fruchtbarkeits-jagd-zaubers. Die Manner pragten auch das Bild der Mutter- 
gottheit, keine Frauen; wenn sie wirklich im Mutterrecht an der Macht gewesen waren, hatten 
sie sich als Mutter so grausig ideallsiert? Vielmehr der Mann erlebte so die Frau: sie war die 
fruchtbare, sie gebar die Kinder, sie gewann die eigentliche Nahrung, sie war die Kraft, die 
Erhalterin der Familie. Sie war die aktive Arbeiterin, von der der Mann lebte. Er erhob diese 
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Seite der Frau also als gottlich. Aber auch die andere Seite: er erlebte die Flut gehassiger Ge- 
fiihle gegen die Mutter, die heute die Psychoanalyse so schonungslos aufdeckt. Er hatte Angst 
und Schuldgefiihle vor der Frau, und zugleich hatte er Wunschtraume einer gewappneten 
Heldin — ein ganz banales analoges Erlebnis der Moderne ist es, wenn der Mann die Mode des 
Sport-girls aufbringt. Gerade im Gegensatz zur wirklichen Frau, die als Mutter und Arbeiterin 
schnell verbliiht, spielt die Phantasie dem Manne das Bild der ewigen Jungfrau, die stark und 
schon ist, vor, die nun mit hemmungsloser Grausamkeit die totet, die der Mann gerne niederge- 
metzelt hatte — aber sich vor ihnen furchtet. Der unheldisch gewordene jager der mutterecht- 
lichen Pflanzerkultur, der tuckische Kopfjager, erlebt diese kampferische Schreckensgdttin. 
Es gab in der Realitat des Alltags keine Amazone und keine Biiffelkampferin, die sich hatte ver- 
gottlichen lassen. Das Brunnhilde-motiv der nur durch Zweikampf zu erringenden Braut gibt 
es aber auch in Innerasien, in der typischen Heldenepik der Altai-turken(Radloff 1,362; II, 135 f.). 
Da wird die Heldin vom Held erobert und wird von da an sein braves Weib — ein ganz anderes 
Erlebnis. Da gibt es auch die Geschichte der heldischen Tochter, die einen von Mannern 
unbesiegten Riesen totet — aber auch sie gibt sich spater einem Helden, ist ohne jede grausige 
Grosse der Devi (ib. I, 439 ff.). 

Die siidindischen Muttergottheiten der Pflanzer sind im Charakter ahnlich, nur haben sie 
keine so grossen Gegner und also keine grosse Mythologie, sind meist Krankheitsdamonen. 

Die vorderasiatische Stadtkultur hat wohl die Tonfigur der Gottin, aber kein wesentlich 
geistiges Element ihres Bildes nach Indien gebracht. In Mohenjo Daro war die Gottin unbewaff- 
net, wohl bose — wenn man dem Gesichtsausdruck trauen kann — aber offenbar nicht kriege- 
risch. Bisher ist kein Zusammenhang der Mohenjo Daro-gottin mit spateren Gestalten der Devi 
nachgewiesen. 

Einer anderen, vaterrechtlichen Schicht gehort die Sati-mythologie an. Die Totemisten 
Mittelindiens kennen diese Sitte der Witwenverbrennung so wenig, wie sie die Arya urspriinglich 
geiibt haben (Census 1931, I, 1, 395). Ist sie also spater erst mit den Gujar, Rajputen, Saka, 
Huna, Turuska etc. urn und kurz nach dem Anfang unserer Zeitrechnung in Indien gross ge- 
worden? Dass sie eine Sitte dieser Reitervolker aus Innerasien war, bezeugen die Griechen fiir 
die Skythen. Es gab sie aber auch bei Skandinaviern, Herulern, Slaven, in China und sogar in Ame- 
rika, Afrika und Australien (Tawney IV, App, I; Winternitz a.a.O.). Dass die Frau dem Manne 
in den Tod und ins jenseits zu folgen hat wie seine Sklaven und sein Pferd, das ist vermutlich 
ein echter und alter innerasiatischer Reiter-herren-brauch. — der freilich bei Radloff fehlt! 
Wann kam er nach Indien- und mit ihm die Uma? Lima spielt im Mbh. die Rolle der grossen 
Gottin (s.o.), muss damals also schon test eingebiirgert gewesen sein — und das ist wohl kaum 
bei einem Import jener spaten sakischen Volkerwelle moglich. Ausserdem ist Lima Haimavati 
bereits in der Kena Up. bezeugt, und die durfte schatzungsweise im 3.-4. Jhdt. v. Chr. anzusetzen 
sein. Uma bedeutet Mutter in den Mundasprachen und durfte zu den uralaltaischen (?) Wurzeln 
in jener Sprache gehoren; freilich auch im Tibetischen. Eine Gottin Umai wird in den Orhon-in- 
schriften genannt, u.z. ist sie dort eine grosse Gottin. Im Allgemeinen wurden dort Himmel und 
Erde als die beiden schicksalbedeutenden Machte angerufen; einmal aber Himmel, Umai und 
die Erde (Thomsen 168). Ein anderes Mai vergleicht der Kagan, der Konig der Tiirken, seine 
Mutter mit der Umai (ib. 151): sie war also als gute Gattin gedacht. Das passt auffallend gut 
zur Uma, die so stark von der Durga etc. abweicht. Umas Sitz ist der Kailas; die Pilger umwan- 
deln heute den Kailas von Darchan aus, einem Ort am Sutlej, dessen Geschichte einmal unter- 
sucht werden musste (Tichy, Der heiligste Berg der Welt, 1937 aber schreibt: Ddrtschen!?); 
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Darchan ist namlich ein mongolisch-turkisches Wort, das Beamte, urspriinglich aber Schmied 
und auch Berge, an denen Schmiedekultestattfanden, bezeichnet (Alfoldi 1). Diese Namen kbnn- 
ten — soweit man das Material bis heute iibersehen kann — Reste einer sehr alten, freilich auch 
sehr hypothetischen uralaltaischen Sprachbewegung sein, die von NW nach Indien hinein- 
kommend am Himalaya entlang lief und fiber die Gandaki und Son in Chota-Nagpur in den 
Mundasprachen endete, u.z. mit den Asur und dem Beginn der Eisenzeit in Indien, zugleich aber 
auch mit einer Welle Megalithreligion. 

Der Megalithbewegung entstammt wohl die pitha; es gab auch Nabel-steine, vor allem im 
Bellary Dt. (Crooke, ERE XI, 873); um sie wurde das Vieh herumgetrieben, wenn es den Ort 
verliess. Sie mogen mit den omphaloi in Vorderasien (Holmberg 90 f.) zusammenhangen, wie die 
Sati-steine mit den Tanit-steinen Kathagos; beide haben als Symbol Sonne und Mond und die 
erhobene Hand. 

Die nachste vaterrechtliche Schicht: die Arya haben dann die Aditi aus der vorderasia- 
tischen Stadtkultur mitgebracht,aber nicht mit der Uma oder Devi verschmolzen. Sie haben sich 
lange gegen die grausige Gottin gewehrt. Noch im Mbh. ist eigentlich nur die Uma anerkannt. 
Ffir die Anerkennung der Vindhyavasini rechnet man das 7. Jhdt. n. Chr. (Meinhard 7). In- 
zwischen hatte die vaterrechtliche Visnureligion zunachst einige lokale ,,Mfitter” aufgenommen 
und damit erst fahig zur grossen Mythologie gemacht, war ihre Kompilation mit der mutter- 
rechtlichen DurgS identifiziert worden, und dabei hatte die Durga von Visnu seine Waffen, 
Diskus und Muschel, entlehnt. Die letzte Verschmelzung dieser Gottin im DevimShatmya 
dfirfte von einer Brahmanenfamilie und einem Kultzentrum am Vindhya geleistet worden sein, 
denn das MSrk. P. will von vier mythischen Vogeln, die auf dem Vindhya Askese trieben, (ohne 
die Gottheit ihrer Askese zu nennen) verfasst worden sein (1, 1-4); in ihm spielt die Vindhyava- 
sini die Hauptrolle, die visnuitische Tendenz ist durchweg deutlich. Man konnte an Ujjain den- 
ken, jenes wichtige Handelszentrum, wo CSmunda von Suden, DurgS-Kaii von Osten, Visnuismus 
von Mathura, die YoganidrS vom Puskar-see (s.o.) bei Ajmer, mit den Arya von Norden und dem 
Ruf der Asuras von der Narbada zusammenstiessen (Pargiter in seiner Uebersetzung des Mark, 
denkt an Mandhata an der Narbada), ein Kulturgebiet, dessen Eigenart aus dem Kathasarit- 
sagara herausgelesen werden kann. 

Am grossartigsten bluhte der Kult der Muttergdttin in Bengal, im Saktismus, einem geheim- 
nisumwobenen Kulte, der zwischen wfister Sinnlichkeit und erhabener Mystik alle Schattie- 
rungen menschlichen Erlebens kennt. 

4) V i s n u 

I) Steinkult und Ethnologic 

Visnu ist der grosse Gegenspieler Sivas. Visnu reprasentiert uns die zweite grosse Kompo- 
nente indischer Religion, Mythologie, ja geradezu Kultur! Sein Wesen, seine Bedeutung, seine 
Schichtung zu erfassen, ist zunachst sein Steinkult und seine Stellung in der Religion der Primi- 
tiven zu untersuchen. 

Dem lingam Sivas etwa analog ist der Saiagrama-stein dem Visnu heilig, ein Ammonit, der 
im Haus, im Tempel in ganzen Sammlungen gehalten wird, ohne indessen Kultobjekt zu sein 
wie das lingam. Verehrt wird vielmehr ein Bild Visnus (Rao 1,78). Trotzdem ist solch Ammonit 
Visnu! Diese Ammoniten werden in der Gandaki gefunden, und man erzahlt, dass V. auf Bitte 
dieses Flusses in ihrem Leib (Gandaki ist weiblich) als Ammonit geboren wurde. Die Heiligkeit 
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dieses Steines beruht darauf, dass die Windungen der Versteinerung den palaontologisch un- 
wissenden Indern als der Diskus, die Hauptwaffe des V. erschienen (Rao 9 ff.); sie konnten nicht 
wissen, dass diese tibetische Zone des Himalaya ungeheuer machtige Sedimente von Kambion 
und Eozan, die erst im Tertiar zu den riesigen Gebirgen aufgefaltet wurden und den Tiefen des 
alten Thetismeeres entstammen, mit all ihrem Fossilreichtum enthalt (Osterreich 426). Ein ge- 
waltiger Gletscher kommt von Norden, von Tibet her, vom Dhaulagiri, und unter ihm bricht die 
Gandaki hervor und bringt immer neue Ammoniten mit. Aus dem Schweiss des Askese treibenden 
Visnu stammen sie (De: Gandaki). Da oben ist der Visnutempel des Muktinath (De). Drei Tage- 
marsche weiter nbrdlich endet der Gletscher. 

Die Gandaki ist auch in ihrem Unterlauf dem Visnu heilig: dort, kurz vor ihrer Miindung 
in die Ganga, ist die Stelle, wo Visnu einen Elefanten aus dem Rachen eines Krokodils errettete. 
50.000 Jahre tobte der Kampf des Gottes gegen das Krokodil, dann stellte er dankbar ein lingam 
als Siegeszeichen auf (Varah. P. 144; De; Triveni, Hariharakshetra, Visalachattra). Gajendramo- 
ksatirtha heisst die Stelle, auf die im Hv. 255, 82 angespielt wird. Diese Mythe liegt dem Kult 
des Visnu Varadaraja in Kanchi im fernen Siidindien zugrunde (De: Gajendramoksa). 

Fast gegeniiber der Gandaki miindet die Son, und die fiihrt nach Chota-Nagpur hinein, 
eine alte Vblkerstrasse. Wie alt dieser Ammonitenkult ist, ist noch nicht bestimmt. Im Mbh. 
kommt ein Salagramatirtha vor (Hopkins 209). Ob man in den Ziegelruinen der alten Ganges- 
stadte solche finden wird? Als Grabbeigaben kann man sie ja nicht erwarten. Es liegt kein An- 
lass vor, bis in die Steinzeit zuriickzugehen. Wenn man nach einem steinzeitlichen Beleg des 
Kultes eines Visnu, d.h. eines indischen Sonnengottes Ausschau halt, fallt der Blick auf die merk- 
wiirdigen Strahlenhaare der Ritzungen der Edakal-caves, die man mit anderen Felszeichnungen 
im Banda Dt. und solchen der heutigen Wedda, aber auch mit den Haaren des siidindischen son- 
nenartigen Gottes Aiyanar vergleichen kann — und es ist durchaus nicht iiberraschend, bei 
solcher Umschau auf die mesolithische Schicht von Jagern gelenkt zu werden, die aus dem NW 
nach Indien eingewandert sein sollen. Diese nordischen Eroberer sind auch in ihren spateren 
Wellen regelmassig Trager eines Sonnenkultes, der im Gegensatz zu dem Fruchtbarkeitsgott 
Siva der sesshaften Bauern Indiens steht. Die Haare des Visnu Trivikrama sind die Sonnenstrah- 
len (Hv. 254,46); Visnu heisst der Behaarte, kesava. Es sind die langen Haare des Simson — die 
Volkerstamme in Chota Nagpur tragen sie heute noch mit Stolz, scheren sie nur bei Trailer. 

In Chota Nagpur, also dort, wo der obige Weg vom Dhaulagiri endet, wo sich die mesoli- 
thischen Steinwerkzeuge, die altertiimlich weddoiden Jager und der vaterrechtliche Tote- 
mismus finden, dort ist auch heute noch das Gebiet des lebenden Kultes des Sonnengottes (Rah- 
mann 54 f.). In diessen Bergwaldern ist nicht Mahadeo der grosse Gott; er und die Devi spielen 
nur dort eine Rolle, wo sie von den von Siiden kommenden Gond Oder den von Norden gekom- 
menen Oraon und den Hindu eingefiihrt wurden. Die Munda, die mit einer stark mutterrecht- 
lichen Komponente von Osten einwanderten, haben sie verloren und den dort bodenstandigen, 
d.h. viel alteren Kult des Sonnengottes iibernommen von jener Schicht der Bhuimhar-Baiga; zu 
ihnen mag auch eine alte Unterschicht der Gond, die heute stark dravidisiert sind, die Juang 
usw. (Rahmann 55), zu rechnen sein. Periodische Opfer — teilweise von 12 Jahren — und weisse 
Opfertiere gehoren zu diesem Gott. Er greift wenig ins Leben ein, sagt man, aber er ist doch der 
Wahrer der Ordnung. Gold und gelber Safran sind die Mittel der Reinigung, mit denen der Stam- 
niesbeamte die aus dem Stamme Ausgestossenen im Namen des Sonnengottes entsiihnt. 

Bei den Munda hat er zwei Frauen (Hoffmann 423, 432) wie Visnu-Aiyanar, der alte Son- 
nengott, dessen nordindische Form, Sanatkumara, nianchmal als Pradyumna, als Sohn Krsnas, 
Ruben, Eisenschmiede und Damonen in Indien 30 
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also als Mitglied der Visnu-mythologie aufgefasst wind (Hopkins 214). Erist ein Kulturbringer, 
lehrt die Menschen den Reisbau, Reiswein und Fortpflanzung (Hoffman 430). Bei den Birhor ist 
er der Geber des Jagdwildes und des Essens; er sendet Fiille Oder Hunger, je nachdem ihm Mor- 
gen- Oder Abend-stern berichten (Roy Bi. 496). Bei den Oraon heiraten Sonne und Erde jedes 
Jahr (Roy ORC. 7,203; Or. 279) usw. 

Neben dem Sonnenherren steht die Erdmutter. Bei den Asur wird sie stets zusammen mit 
dem Sonnenherren angerufen; bei den Oraon spendet man ihr vor der Aussaat (Roy. Or. 143). 
Bei den Birhor ist sie (Lugu mai: Driver 13) anscheinend mit der Devi, der grossen Mutter, zu- 
sammengeflossen (Roy Bi. 294). Die Baiga (Russell 11, 85) verehren sie mit dem Sonnengott, die 
Chero (Risley I, 202), die Paharia (Crooke IV, 130), die Gond (Rahmann 82). Bei den Khond 
soil sie unter Beibehaltung der femininen Endung ihres Namens (!) zu einem Erdgott geworden 
sein (Rahmann 88), ebenso bei den Savara in Orissa (ib. 72, 65). Diese Schicht der vaterrechtli- 
chen Totemisten kennt also sehr wohl eine weibliche Gottheit (was Rahmann 70 ff. iibersieht), 
und eine Erdgottin ist Bhudevi, die eine Gattin Visnus (Zimmer 105) ist, und Erdgottinnen spielen 
bei seinen Verkorperungen immer wieder eine Rolle. Sita, die Frau Ramas, ist eine uralte Erd- 
gottin; Satyabhama, Krsnas Gattin ist eine Verkorperung (arnsa) der Erdgottin (Comm, zu Hv. 
118, 39). Die von Parakirama begliickte Erde ist die Laksmi, die immer wieder Visnus Gattin 
ist (Vi. P. 1, 9,141). Die von Visnu als Eber gerettete Erdgottin wird von ihm Mutter Narakas. 
Buddha beriihrt die Erde in seiner grossen Konzentration. Hayagriva wird von der Erde ge- 
tragen (Rao 1, 260). Die Erde von ihrer zu grossen Last zu befreien, ist der Zweck von Visnus 
Verkorperung als Krsna (Hv. 51 f.): 

Die Erde klagt vor den Gottern, dass es den Menschen auf ihr zu gut geht. Eine Art goldenes 
Zeitalter bedriickt die Erde ; die Fiirsten unterhalten gewaltige Heere, aber bekampfen sich nicht, 
weil es so gerecht zugeht. Die Menschen erlangen ein hohes Alter. Durch diese Last der zuvielen 
Menscheb verliert die Erde ihre Festigkeit und ist nicht mehr die geeignete Statte fiir die mensch- 
lichen Opfer .Dadurch werden die Gotter notleiden. Deshalb verlangt die Erde von Visnu, dass 
er ihre Last erleichtere; das ist ein Denken ohne jede Moral (genau so wie bei Bali (s.u.) und bei 
der Eberinkarnation Oder bei Parasurama): das Zuviel soil weg. Neben dieser ersten Begriindung 
steht die zweite: die Erde wird erdriickt durch die gewaltige Schopfung Visnus und versinkt 
im Meer bis in die Unterwelt (52, 14 — 19); diese Begriindung ist wortlich der spateren Eberin- 
karnation (217, 18-25) entnommen und dort besser verstandlich. Schliesslich das dritte Argu- 
ment; alle Fiirsten, die Gatten der Erde, streiten sich um sie; sie geht aus der Hand des einen in 
die des nachsten iiber; der Kampf muss sein und wird von den Gottern zum Heile der Welt 
immer wieder entfacht. So moge jetzt Visnu ihr die Last erleichtern (52, 54-60) und ihr einen 
Weltherrscher geben, der sie schiitzt. Diese Erdgottin ist namlich nicht die Gattin Visnus. 
Der Standpunkt der Erde, ihre Klage ist nicht ganz logisch. Es muss ein uraltes Motiv vorliegen 
von der Last der Erde, das bis in den Homer hineinragt: achthos aroures d. h. Last der Erde 
heisst bei ihm ein schlechter Mensch. Zu Beginn der Kypria tritt die Erde klagend vor Zeus: die 
Fiille der unfrommen Menschen belastet sie zu sehr, und Zeus entfacht den trojanischen Krieg um 
ihr ihre Last zu erleichtern. Dieser Begriindung entspricht in Indien die, dass die Erde sich von 
Damonen und Raksasas bedriickt fiihlt, sie ist in die obige zweite eingeschoben (52,19 gleich 
217,23) und wird von der Erde dafiir angefiihrt, dass sie durch alle Ewigkeit immer wieder Visnu 
um Hilfe bittet, ist also Grundmotiv aller Inkarnationen des Gottes. In Babylonien ist solcher 
Gedanke bisher nicht belegt. Er driickt die weibliche Schwache der Erdmutter aus, die des 
koniglichenSchutzes desSonnenhelden bedarf; die Erde ist nicht etwa bose Oder kriegsliistern wie 
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Devi, die grosse Muttergottin (s.o.), nur schwach, ganz im Gegensatz zur Devi ! Auch z.B. bei dem 
gewaltigen Kampf Krsnas gegen Siva (Hv. 180) droht sie, unter der Belastung unterzutauchen. 
Die Erdscheibe schwimmt also nur lose auf demMeer(s.u. Fisch u.s.w.); hier leben kosmische 
Vorstellungen, die beim Fruchtbarkeitsgott Siva gar keine Rolle spielen. 

In eben jenem ethnologischen Gebiet in Chota-Nagpur ist ein Vegetations- oder Erdgott in 
der Form eines Berggottes haufig, der nach Hinterindien weist (Rahmann 93) und als eine andere 
Komponente des Visnu aufzufassen ist. Er ist der 2. Gott, steht etwas unter der Sonne (63 ff.); 
er heisst Marang buru; das ist ein Berg in Chota Nagpur; er heisst auch Barnda (64), Barpahari 
(65), Path (66); er ist der Gott des Ahnenhugels (79), des Djangels, des Regens (66), Geist der 
Yamswurzel (Roy Bi. 350), Herr der Dorfgeister (Rahmann 74); er ist Schutzer, Ahnherr und 
Kulturheros (66); manchmal auch gleich dem Sonnengott. Die Rolle dieser Gotteskomponente in 
der Visnumythologie werden wir bei Besprechung des Ebers und des Krsna kennen lernen. 

Dieser Berggott, der vielleicht astral, ein dunkler Mond neben der strahlenden Sonne ist, 
spielt die Rolle einer Art Martyrers. Er verkorpert sich, um den Menschen zu helfen, in Gestalt 
eines kratzigen armen Knaben (64). Gerade das ist einer der wicbtigsten Ziige im Visnuisnus 
geworden. Diese sozusagen tragische Seite hangt zusammen mit der in Indien weit verbreiteten 
angstvollen Verehrung von ungliicklichen Getoteten. Der Hauptgott der Gond ist Dulhadeo, 
der Geist eines vom Tiger getoteten Brautigams, der ein Jahr spater wiederkehrte und mit seiner 
Braut Kinder zeugte. Dieselbe Gestalt heisst bei anderen Stammen Gansam; und diesen Namen 
hat man mit Ghanasyama, einem Namen Krsnas, ,,dunkel wie die Wolke” zusammengestellt 
(Crooke Rel. 99 f.), wobei aber die Richtung der Entlehnung und die Etymologie noch vollig un- 
geklart ist. Auch Krsna erscheint als Name dieses Gottes (Rahmann 82). Er wird auch von den 
Kol (Crooke HI, 311) und Musahar (IV, 34 f.) verehrt, bei letzteren aber mit dem Charakter 
eines phallischen Bhairava. Die Musahar verehren als Martyrer einen Knecht ihrer Kaste, der 
von seinem Bauern erschlagen wurde, weil er ihn falschlich verdachtigte, seine Tochter zu 
lieben (Grierson 397). Tragisch endet das Leben Krsnas, Sitas, das Mbh.; Buddha stirbt — ob- 
gleich er noch lange hatte leben konnen, wenn sein Lieblingsschiiler ihn rechtzeitig darum ge- 
beten hatte. Das Sterben des Helden verstosst — sagt die Lehre der Poetik vom happy end im 
indischen Drama — gegen das Gefiihl der Hindu. Der ungliickliche, gewaltsame Tod, der dem 
Menschen nicht erlaubt hat, sein Leben voll auszuleben, macht seinen Geist gefahrlich : er braucht 
Opfer von den gliicklicheren Nachfahren. Ich weiss nicht, wie weit dies Denken uber Indien ver- 
breitet ist; in Nagpur ist es deutlich, dort wird der vomTiger Getotete z.B. verehrt (s.o. S. 61 f.). 
Aber ist das Geist der Hirten, Jager oder Bauern? 

Der Sonnenheros und die Erdmutter, der Berggott und der Martyrer sind die ethnolo- 
gisch fassbaren primitiven Komponenten Visnus; in Chota Nagpur sind sie zusammen erhalten. 

11) Vipm in Mohenjo Daro 

Wir haben keinerlei Hinweis auf den Kult eines Sonnengottes in der Induskultur. W'ir haben 
dort Schwein und Schildkrdte als Spielzeug(?), Tonfiguren, und den Fisch als Schriftzeichen. 
Diese drei Tiere sind drei der Inkarnationen Visnus. Fisch und Schildkrdte sind in Babylonien 
Darstellungen des Wassergottes Ea, und er wird gelegentlich als Fisch mit menschlichem Oberleib 
dargestellt (Jastrow 224), was Visnu in gewissem Masse ahnlich sieht: Visnu sieht mit mensch- 
lichem Oberleib aus dem Maul eines Fisches hervor (Zimmer, Titelbild). Das bestatigt nur ar- 
chaologisch, was wir literarisch wissen, dass die Flutsage Indiens mit der Babyloniens zusam- 
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menhangt, und zwar vielleicht fiber Mohenjo Daro, obgleich es auffallend ist, dass dort diese 
Tiere nicht auf den Siegeln vorkommen. Das Schriftzeichen braucht natiirlich mit der Flutsage 
keinen Zusammenhang zu haben: man ass viele Fische in Mohenjo Daro, und sie kdnnen auch 
mit der Fisch-augigen Devi von Madura zusammenhangen. Pater Heras fasst sie als Stammes- 
zeichen totemistischen Charakters. 

Wir haben in Mohenjo Daro keine Darstellungen des Diskus oder der Sonnenscheibe, die 
doch in Assyrien, im Hettiterreich und in Persien haufig, im Visnuismus wesentlich ist. Und so 
steht es auch mit einigen anderen Motiven: z.B. den Wassertdpfen, die paarweise in Babylon 
mit Wasserbiiffeln (zahm? aus Indien?) zusammen, in Indien zur Laksmi gehdren; und diese 
Laksmi meint man auch auf dem Gundestrup-becher wiederzuerkennen (Schrader). Der hohe 
Kopfputz (kirita) Visnus erinnert etwas an Enlil, Ea und Anu. Die Saulen, Kolben mit Tier- 
kopfen, die als Gottersymbole dienen, erinnern an die Banner (dhvaja) Indiens; ihre gemein- 
same Wurzel ist wohl Innerasien (Alfoldi 395; Holmbergfg. 42; Bering 294). Dass solche und an- 
dere Attribute auf einen Thron gesetzt, als Symbole ihrer Gotter gelten, erinnert an denThron 
mit den Fusssohlen oder Symbolen, die als Buddha und Visnu verehrt werden. Dies mag megali- 
thischem Empfinden entsprungen sein. Das Urmenschmotiv des Vena (s.u.) findet sich in Baby- 
lonien bei Ninurta, der Sonne, dem Sohne des Kriegsgottes (Meissner 160). Also es gibt Bezie- 
hungen der Sonnenmythologie Indiens zu Vorderasien ; aber im altesten Babylonien und Mohenjo 
Daro ist nichts davon, es sei denn, dass man einen Zusammenhang findet zwischen dem haufi- 
gen Einhorn von Mohenjo Daro und dem gleichen Namen (ekasrnga) des Visnu, der sich aber 
darauf bezieht, dass er als Eber mit seinem einzigen Hauer (!) die Erde trug. Merkwiirdig ist, 
dass auch Ganesa nur einen Elefantenzahn hat und dass dies mit ParasurSma, der Inkarnation 
Visnus, zusammengebracht wird. 


1 1 1) Visnu in Siidindien 

Fiir Siidindien habe ich bereits auf die Schicht der Sonnegotter Subrahmanya-Aiyanar 
hingewiesen. Przlyluski hat sogar den Namen Visnus als dravidisch angesehen, ohne ihn freilich 
genau zu deuten. 

Zweifellos spielt der Visnukult in Siidindien eine grosse Rolle (Bhandarkar 48 ff.). Der 
Sriranganatha bei Trichinopoly ist einer der stolzesten Tempel Siidindiens; hier hat Rama auf 
seinem Zug gegen Lanka, der ihn bis zum aussersten Siiden Indiens gefiihrt haben soil, gerastet 
(De); hier war Ramanuja der grosse Lehrer (Bhandarkar 51) im XL Jhdt., hier ist die Gottes- 
gestalt des im Yogaschlaf liegenden Visnu (Rao 269). Parasurama ist als Kulturheros bis Malabar 
gedrungen. Madura ist Daksina-Mathura (De), wie es auch ein Daksina-Badarikasrama (De) ana- 
log Visnus Sitz im Himalaya gibt, und die Kistna nach Krsna, die Bhima nach dem Sonnen- 
helden Bhima genannt sind. Die Hdhle Mucukundas (s. u. Krsna) wird teilweise weit nach Suden 
verlegt, und Krsna ist bis Goa vorgestossen. Dass die Legende des Varadaraja bis Conjeevaram 
gedrungen ist, ist schon erwahnt; 18 Visnutempel stehen in dieser Stadt. In Trivandrum (De; 
Rao 114), Banavasi (De) in Nordkanara, in Udipa (De) in Sfidkanara wird Visnu verehrt; in 
Halebid (Rao 264, Bhandarkar 52, De: Dvarasamudra) und in Belur (Rao 243) stehen seine 
Prachttempel. 

Aber es sind nur zwei Gestalten Siidindiens, die als selbstandige Visnugestalten aufgefasst 
werden kdnnen: Vithala und Venkatesa. 

Vithala oder Vithoba (s.o. Przyluski) gilt als Krsna (De: Pandupura; Rao 271 ; Bhandarkar 
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87). Er ist der Gott des Mahrattenreichs gewesen (Longhurst 116). Sein Haupttempel war in 
Pandharpur zwischen Manmad und Sholapur. In Vijayanagara haute man ihm einen Tempel, 
den der Gott aber als zu prachtig empfand und nicht bezog (Longhurst 119). Die Gottesgestalt 
(Rao 271) ist ein stehender Mann mit zwei Armen und ohne Waffen; die Hande im Hiiftstiitz; 
neben ihm eine Gottin mit gleicher Handhaltung, die als Rakhumai in der Inschrift des Bildes, 
als Rakhmabhayi in Raos Unterschrift, als Rukmabayi (271 im Text Raos) bezeichnet wird. 
Wenn der 3. Name richtig ist, ist er mit Rukmint, Krsnas Gattin, zusammenzubringen; aber 
Rakhumai ist als ,,schutzende Mutter” etwas ganz anderes, und der Gottesfigur ist allenfalls im- 
Kirita-kopfputz ein Visnu-charakter anzusehen. Ob dieser Vithoba urspriinglich iiberhaupt etwas 
mit Visnu-Krsna zu tun hatte? 

Und beim Venkatesa streiten sich die Sekten, ob er Siva, Visnu oder Subrahmanya ist 
(Rao 270 f); er thront etwaSOM. von Madras bei Tripadi (De) auf dem Benkatagiri (De) oder 
Tirumallai-berg. Ramanuja soil im X 1 1. Jhdt. hier den Visnukult an die Stelle eines alten Sivakul- 
tes gesetzt haben (De). Anderseits soil Venkatesa bereits im alten Tamilroman Silappadikaram als 
Visnu vorkommen (Rao 270). Der Kampf und die Unklarheit soil darin ihren Grund haben, dass die 
Figur die des Harihara, die Verschmelzung von Visnu und Siva ist. Rao kann den Diskus Visnus 
erkennen, hinter die Muschel setzt er ein Fragezeichen. Ware beides deutlich, so ware es sicher ein 
Visnu! Immerhin zeichnet dieser Kampf deutlich die Lage Siidindiens: es gab alte Sonnengotter, 
aber Siva hat fast alle geschluckt! Der Kult des Visnu gehort nach Nordindien, aber es gab Aus- 
laufer die weit bis zum aussersten Siiden Indiens vorstiessen, freilich nicht stark genug, um 
sich im Laufe der Jahrhunderte rein zu halten; auch Siidindien erlebte nordliche Erobererwellen. 
Historisch ist das am Islam und den Arya deutlich zu sehen; ahnlich war es aber vermutlich 
auch schon friiher. Die mesolithischen Mikrolithen sind bis weit in den Siiden belegt, ebenso die 
Felszeichnungen; die Megalithen und die Eisenzeit sind bis zum Siiden gelangt; die Toda leitet 
Menghin von Norden her — nur ist das alles noch nicht klar genug abzugrenzen. 

IV) Visnu in Nordindien 
1) Narayana 

Narayana schlaft den Yogaschlaf. Er ruht auf der Riesenschlange, die sich kunstvoll als 
ein Bett fiir den Gott zusammenringelt; dies Schlangenbett steht im Milchozean in langer Nacht 
(Zimmer 52 ff. ; Hv. 190 ff.). Aus seinem Munde schliipft der ,,langlebende” Weise Markandeya 
und sieht in der Finsterniss nichts als den gewaltigen Gott — das ist die Vision, die der glaubige, 
wenn auch handwerklich sehr primitive Bildhauer in einer Hohle beim Dorf Undavalli am Siid- 
ufer der Kistna etwas oberhalb von Bezwada zu gestalten versucht hat. In einer finsteren, engen 
Nische der Hohle liegt der Gott auf der Schlange. Der Eintretende sieht zuerst den Kopf mit 
den Augen und dem Sektenzeichen, und erschrickt wie Markandeya. Der ging wieder in den 
Mund des Gottes ein und durchwanderte die Welten, die im Bauche des Gottes vorhanden sind 
und darauf warten, bei der neuen Weltschopfung aus dem Gott herauszutreten. Dies ist eine 
sehr komplexe Vorstellung. 

Ein Narayana ruht in Svetadvipa (Bhandarkar 32: Kathas. 54 etc.) hoch oben im Norden, 
im Finsteren, Grenzenlosen, Schrecklichen, Sonnenlosen (Hv. 250, 23), am nbrdlichen Ufer des 
Milchozeans. Das ist sein eigentlicher Aufenthalt, nicht nur vor der Weltschopfung, sondern auch 
wahrend ihres Bestehens: dorthin wallfahrten die Gotter immerwieder in ihren Nbten, um ihn 
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zu wecken und um Hilfe zu bitten. Das ist naturmythologisch Visnu als Sonne in der Nacht: 
dann umkreist die Sonne den Meru, den Nabelberg der Erde im Norden — tags aber im Suden 
in der Menschenwelt. Analog ist es, wenn Narsimha besonders in Hohlen verehrt wird, wenn 
Aiyanar nachts reitet, wenn Krsna in der Hohle verschwindet und wieder aufersteht (s.u), wenn 
Hanuman von der Sirnhika verschluckt wird (Zimmer 302), wenn Buddha sich fast zu Tode hun- 
gert, wenn in australischen Mythen der Sonnenheld von der Nacht verschluckt wird (ERE XII, 
63). Man beachte aberauch,wie die Santal die Sonne Tagmond, den Mond aber Nacht-mond 
nennen (Roy. Kharias 323), die Kharias den hochsten Gott ,,Sonne-Mond” nennen, wobei sie 
beide Lichter als lebenspendend meinen (ib. 324, 331). 

Welter ist Narayana-Visnu selber die Welt, die auf der Schlange ruht, die die Welt (iber 
dem Urwasser tragt. Die Schlange ist bfter als Grundlage der Welt genannt (Hopkins 23 f.), sie 
dlent unterwiirfig dem grossen Gott — wie andere Schlangen in anderen Mythen — sie ist zu- 
gleich eine Verkbrperung des Visnu selber (Hopkins 218), und also parallel der Schildkrbtenver- 
kbrperung des Gottes. 

So ruht der Gott aber auch im See Puskara (Lotus) bei Ajmere, einem fast runden See 
zwischen kahler Ebene und kahlen Bergen, wohltuend, ein Auge der Landschaft. Der See ist 
ein viel besuchter Wallfahrtsort, denn hier wurde der Weltenschopfergott Brahma geboren, hier 
ist einer seiner wenigen Tempel. Und auch Sivaji baute am Ghat ein Tempelchen mit vierkbp- 
figem lingam. Die Fiirsten von Bharatpur forderten diesen heiligen Ort. Die Puskarpandas ver- 
sorgen den Kult und leiten die Pilger an; ein Bad kostet 1,4 Re. Hier wuchs aus dem Nabel des 
schlafenden Visnu ein grosser Lotus hervor, und in der Lotusbliite thronte der Gott BrahmS als 
das erste Wesen. Dann entstanden hier Madhu und Kaitabha und die YoganidrS (s.o.). Am 
Puskarsee kampften auch Krsnas grosse Gegner Harnsa und Dimbhaka (Hv. 303); auch dadurch 
ist er Visnu verbunden. 

Die Birhor haben eine Schopfungssage (398 f.): Aus dem Urwasser wuchs ein Lotus; durch 
seinen Stengel stieg der Sonnenherr ans Licht und setzte sich auf den Lotus. Er Hess zuerst ver- 
geblich durch eine Schildkrote (s.u.) und einen Krebs, und dann mit Erfolg durch einen Wurm 
Erde vom Grund heraufholen, warf die Handvoll Erde nach alien vier Himmelsrichtungen, und 
glattete sie: das wurde die Erde. Bei den Binjhwar gibt es einen Lotus-totem-clan (Russell II, 
331). Diese Birhor-kosmogonie, die mit hinterindischen zusammenhangt (Kiihn 20 ff.), enthalt 
gerade wesentliche Elemente, die am Lotussee mit Narayana verbunden sind, aber in Sveta- 
dvlpa nicht hervortreten. In Svetadvipa ist Narayana der im Yogaschlaf ruhende, in Puskara der 
kosmogonische Gott. Diese Mythe ist in einem jungen Hymnus des Rgveda ratselhaft ange- 
spielt: Wasser, ein Keim aus dem Nabel eines Etwas, aus dem Alles entstand (Bhandarkar 
31 :X, 82, 5f.). 

Die dritte Stelle eines Narayana ist Badarikasrama (De) beim Kedarnath; einer der heilig- 
sten Platze des Himalaya am obersten Lauf der Ganga, u.z. der Visnuganga. Da ist der Tempel 
bei einer heissen Quelle zwischen den Bergspitzen, die Nara und Narayana sind, s.o. Visnu als 
Berggott. Nara und Narayana sind zwei Wesen, alter als alle anderen Geschbpfe, die Frilhgotter 
(Purvadeva), die alten Weisen (puranav rsi). Narayana ist der Sohn des Rechts (dharma), und 
er erzeugt den Nara (Mbh. VII, 195) und den Damon Naraka (Hopkins 51). Ihr Lob singt der 
heilige Narada. Nara wird griin und zweikbpfig, Narayana blau und vierarmig dargestellt, als 
Asketen unter dem Badari-baum Oder auf einem Wagen mit 8 Radern mit gekreuzten Beinen 
sitzend (Rao 275 f.). Sie wurden von Dambodbhava, dem Stolzen, gereizt; Narayana wirft 
Gras gegen ihn, dass er stirbt (Rao 274). Dem Narayana wird ein Schbpfungslied des Veda zuge- 
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schrieben: wie aus dem Urmenschen die Welt entstand (purusasukta), aber obne jedenZusam- 
menbang mit der Svetadvipa- Oder Puskara-mytbe. In den Brabmanas erscbeint der Urmenscb 
Narayana als Opferer und Allwesen (Bbandarkar 31 f.), also aucb dieser Narayana wurde von 
den Priestern der Arya friib anerkannt. Und das Paar der beiden Rsi wurde in den Visnuismus 
so eingegliedert, dass Krsna und Arjuna als eine Verkorperung der beiden aufgefasst wurden 
(Mbb. passim). Zugleicb aber wurden sie als Nacbbildungen ibres Urbildes (prakrti; XII, 343, 
47) in Svetadvipa erklart. Der Gott, der in der Finsterniss bocb im Norden strablt, der Gott vom 
Puskarasee, der Weise vom Badari-baum im Himalaya und Visnu-Krsna werden identifiziert. 

Diese Berggegend des Himalaya ist nicbt nur dem Siva beilig mit den Bergen Kedarnatb, 
Trisula, Nandadevi, Daksas Opfer, Sivas Kirata, Herabkunft der Ganga, und weiter nordlicb 
dem Kailas; vielmebr ist Hardwar eine Stadt Visnus, am Gbat ist eine Fussspur des Gottes, und 
alle 12 Jabre wird bier ein grosses Fest (Kumbbamela) gefeiert, das wobl urspriinglicb visnuitiscb 
war, bis dann Sivaiten sicb die Teilnabme gewaltsam erkampften (Meinbard 36 Anm. 3). Sein 
Ort ist Rikbikesb ; etwas weiter oberbalb ist die Stelle, wo Laksmana biisste usw. Die Ganga aber 
entsprang nacb visnuitiscber Lebre (Vi. P. 1 1, 8, 103 ff. vgl. IV, 4, 15) aus Visnus Zeb (s.u. Trivi- 
krama); er trug sie auf dem Haupt, sie lauterte den Mond und fiel von da auf den Meru; nur ibr 
siidlicber Arm, die Alakananda, tragt Siva iiber 100 Jabre in seinem Haar. Bbagiratba ist 
ein Vorfabre der Visnu-inkarnation Rama; die Ursprungssage der Sagariden, wie ibrer 60.000 
aus einem Kurbis enstanden, bat ibre Verwandten in Hinterindien (Przyluski bei Bagcbi 154; 
Kubn 57), und ist in scbwacber Form aucb nocb bei den Kbaria zu finden (Roy 424). Gegen 
Bbagiratba aus der Sonnendynastie aber stellt sicb jabnu aus der Monddynastie (aus der Krsna 
stammt) und verscbluckt die Gang^, gibt sie aber als j^bnavi wieder: er wollte, dass sie als seine 
Tocbter gelten soli (Vi. P. IV, 7, 2; Ram. I, 43). Die 4 Arme der Ganga (s.o.) bangen wobl mit 
den 4 Paradiesstrdmen zusammen, die beim Paradiesbaum entspringen (Holmberg 73): NSraya- 
na am Badari-baum, Siva am Kedara-baum sind zwei konkurrierende Ganga-vater, unter zwei 
Baumen am selben Berg! 

Bei diesem Wust verflocbtener Sagen ist nur das sicber, dass Narayana ein alter Gott war, 
der in irgend einer Beziebung zum kosmiscben Wasser stand. Das fiiblt sein moderner Inter- 
pret (Zimmer), das wussten aber aucb scbon die Alten. Sie baben die Etymologie tiberliefert: 
n^ra gleicb Wasser, Narayana gleicb Gott des Wassers (Bbandarkar 30, 32). Auffallend ist es, 
dass nicbt Narayana Sobn des Nara ist; dann ware sein Name ein verstandlicbes Patronymikon 
von nara-Mann, sondern umgekebrt! Also vermutlicb gut iiberliefert und nicbt der leicbten 
Etymologie wegen entstellt! Auffallend ist aucb Naraka, der kleine Nara, und Narada, d.b. 
der vom Gott Nara (nicbt Nara) gegebene(?). nara-Wasser aber kann nicbt indogermaniscb ety- 
mologisiert werden, sondern erinnert an ‘nor’ in den Namen mongoliscber Seen. Da Narayana am 
Himalaya dicbt bei Uma, diese wiederum eine osttiirkiscbe Gottin der Orboninscbriften der 
Mongolei ist, ist es nicbt von vorneberein ganz unmoglicb, diese Etymologie zu versucben — so 
unwabrscbeinlicb es aucb klingt. Ein Narayana tbronte im Norden; er ging mit Recbt im 
Visnu auf, denn der ist das Sammelbecken aller der Mytbologien, die die Erobererscbicbten aus 
NW, aus Innerasien, nacb Indien bineinbracbten ; Narayana war der Gott der Narayanas, der 
Hirten (Hopkins 214), die man wobl als eine solcbe Volkerscbaft interpretieren kann. Diese 
Hirten waren urspriinglicb den Krsnabirten feindlicb; ibr Gott also ein anderer als Krsna. Wie 
es nur auserwablten Verebrern gelingt, in fabelbafter Flug-fabrt zu seinem Sitz und Glanz bocb 
im Norden zu gelangen, das mutet scbamanistiscb an (vgl. Meuli S. 147 ff; 153 ff). 

Eine andere Komponente ist der uber dem Urwasser scbaffende Gott der dstlicben Vdiker, 
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dem wir als Visnu in der Gestalt der Schildkrote und des Ebers wiederbegegnen werden. Aber 
auch bei Turkvdlkern gab es eine anklingende Kosmogonie: der Himmelsgott flog als Gans 
iiber dem Urmeer; sein Gegner, der bose Gott Erlik, holte als Tauchervogel die Erde aus dem 
Wasser hervor (Alfbldi 399). Die Gans ist in der indischen Mythologie das Tier des Welten- 
schbpfers Brahma; also Brahma iiber dem Wasser — und das Tauchermotiv, das man mit den 
ostlichen Taucherkosmogonien gerne zusammenbringen mochte (Hevesy 2, 615; Kiihn 121 f.), 
wobei nur die Richtung und alle naheren Umstande der Wanderung noch ungeklart sind. 

2) Visnu als Fisch (matsya) 

Eine Flutsage und einen Mann, der wie Noah in ein Schiff gerettet wird und die Menschheit 
wieder erstehen lasst, gibt es schon im alten Indien (Macdonell 41). Ein Fisch ist es, der den Mann 
warnt, ihm zum Schiffbau rat und das Schiff dann zieht, bis es an einem Berg festgemacht werden 
kann. Der Fisch ist noch im Mbh. gelegentlich Brahma (Hopkins 201), dann, u.z. auch schon im 
Mbh. (ib. 217), Visnu (Rao 124ff.); aber diese Fisch-verkbrperung wird z.B. im Hv. nicht erwahnt 
und spielt auch in der grossen Plastik keine Rolle. 

Eine Flutsage kennen auch z.B. die Kamar (Russell 327): 12 Jahre trieben die Kinder des 
Urahnen in einem hohlen Holz — also diese Sage hat keinen Fisch. Ebenso einfach ist die der 
Kharia (Roy 415 f.): einige Menschen entkamen auf Blatt-schiffen zur Bergspitze. Dagegen ist 
der Fisch als Totem haufig bei den Stammen Mittelindiens; in der Santal-kosmogonie sucht er 
vergeblich Erde vom Boden des Urmeeres hervorzuholen. Der Stamm der Matsya, der in vedi- 
scher (Macdonell 159) und epischer Literatur haufig genannt wird, diirfte einen Fisch-ahnen 
verehrt haben, wie es auch in Innerasien Fisch-totems gab (Alfbldi 397). Fische zu fiittern ist 
ein verdienstliches Werk in Rikhikesh und am Pushkarsee. Fische singen im Matsyatirtha (De) in 
Mysore. Cyavana lebt mit den Fischen (Mbh. XI II, 50); Fische werden in dem merkwiirdigen 
Beschwbrungslied Baladevas angerufen (Hv. 164,99). Ein Fisch ist im Banner des Liebesgottes 
(Rao 1, 149), der als eine Inkarnation Visnus gilt. Zwei Fische als Wappen sieht man haufig als 
Gliickzeichen iiber Haustiiren in Indien; die fischaugige Gbttin (minaksi) mag mit ihnen zusam- 
menhangen. Die Fische sind also weit verbreitet und gehbren wieder verschiedenen Schichten und 
Kreisen an; ich weiss aber keinen besonderen Anlass, warum sie mit Visnu zu verbinden sind. Er 
wird als Fisch (s. Rao pi. XXXV, Zimmer) ahnlich dem Ea (Jastrow 224; s.o.) dargestellt, der 
als Gott der Wassertiefe der Retter in der Flutsage Babyloniens ist, ohne aber das Schiff zu 
ziehen. Man kann sagen, dass Visnu als der Helfergott auch die Rolle des rettenden Fisches 
ubernommen hat; dem Siva konnte man solche Mythe nicht so leicht zuweisen. Durga wird als 
Retterin auf der See angerufen (Mbh. IV, App. 1 4 D 40 usw.), und dem entsprechend ist Durga das 
Schiff des Manu (De: Kaschmir). 

Lokalisiert wird die Sage in Kaschmir (De): Dort ist der Berg, an dem das Schiff angebunden 
wurde; am Fusse des Berges ist eine Fussspur Visnus. In Kaschmir spielen Oberschwemmungen 
eine grosse Rolle. Schlangen (naga) werden als Trockenleger des Landes, das ja ein wasserreiches, 
abgeschlossenes Tal in den Bergen ist, in den iibrig geblieben Seen verehrt. In Kaschmir ist 
aber auch Sonnenkult tief eingewurzelt: dort ist Marttanda (De), die Sonne geboren. Ist hier 
oben also die von NW gekommene Flutsage mit dem Sonnengott verbunden worden? Die Be- 
ziehung Narayanas und der Schildkrbten- und Eber-verkbrperung Visnus zum Wasser mbgen 
mitgewirkt haben, wie auch der Totemismus mit solcher Mythologie verbunden zu sein pfiegt 
(vgl. Hopkins 201). Manu soil den Fisch nach einer anderen Oberlieferung aber (Rao 125 f. 
nach Agni P.) in Siidindien an der Krtamala bei Madura kennen gelernt haben. 
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3) Visnu als Schiidkrote (Kurma) 

Die Gotter, d.h. die kleineren, die vedischen: Indra usw. wollten den Unsterbiichkeitstrunk 
gewinnen (Visnu und Siva haben ihn nicht ndtig), und quirlten deswegen zusammen niit den 
Damonen den Milchozean, den Sitz des Visnu. Als Quirl benutzten sie den Mandara-berg (Del), 
als Strickverwendeten sie aberden SchlangenkonigVasuki; als Grundlage fiirden Quirl benotigten 
sie die Schiidkrote, die aus dem Meer fiir diesen Zweck auftauchte (Zimmer 123 ff. nach Matsya 
P.; ahnlich Vi. P. I. 9, 77 ff.). Diese Geschichte wird im Hv. 213 sehr kurz ohne Erwahnung der 
Schiidkrote erzahlt und in 52,40 und 41, 27 wird die Schildkrdtenform Visnus ganz fortgelassen. 
Im Ram. wird in der Nordrezension (Gorresio I, 46 — ed. Lahore 1, 41) die Schiidkrote erwahnt, 
aber nur in der siidlichen (I, 45) wird sie mit Visnu identifiziert in Obereinstimmung mit dem 
Vi. P. I, 9, 87 usw. (Rao 127): in dessen Text ist Visnu die Schiidkrote und zugleich quirlt er oben 
auf der Spitze des Mandara stehend kraftigst mit. Er tut noch mehr: als der Trank gewonnen ist, 
rauben ihn die Damonen, bis Visnu die Gestalt einer verwirrend schonen Frau, Mohini, annimmt 
und ihnen den Trank entlockt (auch dies im Ram. nur in der Siidrezension und Vi. P.); und 
Visnu kopft den Rahu, den Damon, der den Trunk bereits verschluckt hatte (Zimmer 133). Beim 
Quirlen entsteht Laksmi, die Gattin Visnus, und der Arzt Dhanvantari, der auch manchmal als 
eine Verkbrperung Visnus gilt. Es ist also eine echte Visnusage mit dem Milchozean, dem Man- 
dara, der aus dem Kopf des von Visnu erschlagenen Madhu entstand, und der Schiidkrote, die 
freilich nicht in alien Texten mit ihm identifiziert ist. In diesem Falle ist die Erzahlung im Hv. 
nicht unbedingt alter als die des Vi. P. (s. Abb. 57 — 59). 

Die Schiidkrote spielt hier die Rolle eines festen Fundamentes ; dies Motiv hat eine verzweig- 
te Geschichte. Die Schiidkrote wird in der Kosmogonie der Santal nach dem eigentlichen Schop- 
fungsakt (der das Tauchermotiv dreimal verwendet) als Grundlage der Erd-insel verwendet: mit 
4 Ketten wird sie festgebunden (IBORS II, 15 ff.; Kiihn Nr. 29). Das Motiv, dass die Erde fest- 
gehalten werden muss, begegnet auch sonst inder Visnu-mythologie: die Erde wird durch die Berge 
so beschwert, dass sie sich nicht mehr bewegen kann (Hv. 221, 1 ; s.u. RV), und das Schwimmen 
der Erde, ihr Bediirfnis nach einer starken Stiitze, ist der Grund ihrer Furcht vor zu grosser 
Belastung (s.o.). Die Schiidkrote als Form der Basis von Saulen kommt in China und bis in die 
Mongolei hin vor (Holmberg 25), wo die Orhon-lnschriften von chinesischen Bildhauern auf 
solchen Fundamenten aufgebaut wurden. Die Schiidkrote erscheint auch als Reittier Visnus 
(Meinhard 25) und als Sockel von Gdtterfiguren in Indien (Kurmasana: Rao 1, 19 ff: fur wen?). 
Und im Indian Museum in Calcutta sah ich einen Stein ca. 15 x 10 X 10 cm. in Gestalt einer 
Schiidkrote mit (Visnus) Fussspuren; sie wird in Bengal von Nicht-brahmanen als Dharma- 
thakur verehrt; Dharmes und Thakurdeo sind Gotternamen in Chotanagpur. 

Wenn man dies starre, platte, starkgepanzerte Tier aus dem Wasser auftauchen sieht, 
wenn es z.B. in Mathura kultisch gefiittert wird, versteht man, dass es als Grundlage der Erde im 
Wasser der Unterwelt angesehen wurde. In Malabar glaubt man, dass ein Fisch Oder eine Schiid- 
krote die Erde tragt; diese Tiere machen die Erdbeben (Panikkar 55), und als kosmische Grund- 
lage dient sie auch in China (Kiihn Nr. 21). Manchmal ist die Vi.snu-Schildkrbte die ewige 
Grundlage der Erde (Mark. Pur. 58, 1 ff.); Visnu tragt manchmal als der weise Kapila die Erde 
ohne Ermiidung (Rao I, 40) in der Unterwelt stehend, und er ,, tragt” sie und erhalt sie durch 
seine Existenz, seinen Yoga, sein Wachen und Schlafen, denn er tragt alles (Hv. 217, 19). 

Die Mythe vom Meer, in dessen Schaum eine goldene Schiidkrote lebt, aus der der Welt- 
berg hervorgekommen ist, wie die Mongolen sie erzahlen (Holmberg 46) und sie ahnlich bei 
Ruben, Eisenschmiede und Damonen in Indien 31 
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lamaistischen Kalrtiiicken vorkommt (ib. 47), mag aus Indien stammen, denn der Weltberg 
tragt den Namen Sumeru (vgl. ib. 40). Aber stammen deshalb auch alle anderen innerasiatischen 
Vorstellungen vom Milchsee (78 ff.) von dort? 1st diese Vorstellung nicht etwa von den alten 
Rinderhirten bereits gepragt worden, die man sich vielleicht am Altai zu denken hat? Eine andere 
Rolle der Schildkrote ist eine kosmogonische wie in der beim Pushkarsee erwahnten Mythe der 
Birhor, die man auch bei den Huronen wiedergefunden hat (Kiihn Nr. 37 ; Majumdar 2, 470 f.). 
Sie erscheint in der alten Mythologie der Brahmanas: Prajapati, der Schopfergott, nahm die 
Gestalt der Schildkrote an, um zu schaffen (Macd. 41, 153): wer sollte in dieser Periode Indiens 
sonst mit dern Schildkroten-schopfergott der vor-aryischen Gangesstamme identifiziert werden! 
Mit Visnu ist diese Schildkrote nicht gleichgesetzt worden. 

Die dritte Rolle spielt dies Tier als Totem; in Chota Nagpur ist sie so sehr haufig u.a. bei 
Bhumij (IBORS II, 272), Bhuimhar (Roy, Or. 340), Birhor (Roy Bi. 91), Agaria (Markam: 
Crooke 1,2), Gond (Russell 1, 91), Oraon (Roy Or 310, 328, ORC 82), Kharia (Driver 31), Turl 
(Risley II, 334), Pan (ib.) (vgl. Crooke IV, 456 f. ; Risley I, 366; Russell 1, 375; 370). Der Name 
lautet hier meist Kacchua und ist schon langst mit Kacchapa-Kasyapa, dem Urahn der Gdtter 
und Damonen verglichen worden (Hopkins 201). Wegen dieses Gleichklanges wahlen die Halb- 
hindu den Kasyapa gerne als gotra-namen (Niggemeyer 595; Risley 1, XLVIll) wie die Kum- 
har in Orissa, die Musahar (ib. II, 111) etc. Man hat noch andere gotra-Namen auf Totems zu- 
riickgefiihrt (Russell 1, 90; Iyer 1, 254). PrajSpati als Weltschopfer wird an jener Stelle auch 
Kasyapa genannt, und ,,daher sagen die Menschen, dass alle Wesen Kinder der Schildkrote seien” 
(Macdonell 153 nach Sat. Br. 7, 5, 1, 5); die Schildkrote als Vater aller Menschen (nicht nur 
eines Totemclans) erwahnt auch Russell I, 375 aus den heutigen CP. Die,, von selbst entstandene 
Schildkrote” (Kasyapa) wird schon im AV genannt (Macdonell 151). Kasyapa hat keine indo- 
germanische Etymologie (Walde-Prokorny); also schon in sehr friiher Zeit haben die Arya im 
Gangestal diesen Namen und Begriff iibernommen und sich zurechtgedeutet, langst ehe sie bis 
zum Mandara und seinen Lokalsagen vordrangen. 

Ein Schiidkrdten-wallfahrtsort wird im Mbh. ohne Ortsangabe genannt (Hopkins 209). Die 
Einsiedelei und Statte des Kasyapa (Kasyapapura: De) soli aber in Kaschmir gelegen haben. 
Nach Hv. 252, 17 liegt sie im Osten — wenn man vom NW-Ufer des Milchozeans kommt (250,9). 
Der Name Kaschmir wird mit dem Kasyapas etymologisch zusammengebracht; ahnlich wird 
Kumaon mit Kurma-vana (Schildkroten-djangel) Oder mit Kumara-vana( Djangel des Skanda) 
verbunden (De: Kurmacala); aber diese 2. Etymologie ist, wenigstens was das -r- angeht, 
passender. 

Ein Schildkroten-feld (Kurmaksetra), d.h. ein dem Visnu als Schildkrote heiliges Gelande, 
gab es auch in Siidindien (De, Bhandarkar 58). Ein Schildkrotengott (Kachapikesvar) hat einen 
Tempel in Kanchi (Rao 1, 42 f); er wird ein Lokalgott sein, eine Form Visnus mit Diskus und 
Muschel. Die Schildkrote ist ja auch das Tier des Jainatirthankara Munisuvrata, wird in Mathura 
(Visnus heiliger Gegend), Puri, Chittagong, Mandalay (IBORS 1, 53), bei den Bhunjia (Rus- 
sell 11, 327) als heiliges Tier verehrt (in China gilt sie als unanstandig: Zimmer 1 ff.), war in 
Babylon Symbol des Ea (Jastrow 39,41): man kann die Bedeutung dieses Tieres schon etwas 
iibersehen. Es ist aber einstweilen nicht zu entscheiden, ob die kosmosgraphische, kosmogo- 
nische Oder totemistische Vorstellung auf eine Wurzel zuriickgeht. Das Totemtier ist aber nicht 
Visnu geworden, sondern Kasyapa ist auch Visnus Vater, insofern Visnu ein Aditya und Va- 
mana wurde. Aber der helfende und schiitzende Charakter gehort vielleicht zu alien drei Schild- 
krdtenmythologien, wie er zu Visnu gehort, und entstammt wohl derselben uralten Schicht, die 
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mehr jagerisch als bauerlich war und deshalb auch den Arya sympathisch und annehmbar 
erschien. 

IV) Visnu als Eber 

Visnu als Eber hebt die Erde, als sie im Weltenmeer zu versinken droht, wieder empor. Ein 
herrliches Motiv fiir die grosse Reliefkunst Indiens (Rao 132 ff.). Das ist ein Motiv dieser Ver- 
korperung. Ein Eber mit Namen Emusa wird in dieser Rolle bereits in den Brahmanas erwahnt 
(Macdonell 14, 41, 151) und teils mit Prajapati, dem Weltenschopfer dieser Kreise identifiziert 
wie die Schildkrote. Noch im Ram. ist er gleich Brahma (II, 110, 3 gleich B 119,3); nur in der 
NW-Version ist statt seiner Visnu eingesetzt, und der Commentator Ramavarman erklart, dass 
in der SW-Version mit Brahma (gleich Virat, gleich Trimurti) dessen Visnu-teil gemeint sei. Im 
Vi.P. wird (I, 4, 2) Brahma fiir Narayana erklart und ebenso im Li. P.l. 4, 59 ff. ; das passt gut in 
diese Meermythe; die Haltung des Li. P. ist also hier nicht etwa als bewusst sivaitisch zu cbarak- 
terisieren. Und sogar der Hv. gebraucht hier noch ausser Narayana den Ausdruck Prajapati teils 
fiir Visnu (217,42), teils fiir Hiranyagarbha (219,5),schildert dann im Obrigen Visnu im Yogaschlaf 
vor der Weltschopfung, als umhiillt von Laksmi, seiner Gattin, die hier also mit dem Yogaschlaf 
gleichgesetzt ist (216, 30 f.), und nicht mit der fiir Visnu charakteristischen Weltherrscherkrone 
(Kirita), sondern mit dem gewaltigen Haarschopf (ib. 28), wie es fiir Yogis (und Siva) passt. 

Diese Darstellung im Hv. ist also sehr iiberlegt, sehr ausfiihrlich und offenbar sehr Jung. Den 
8 sargas dieser Eberverkorperung (216-223) entsprechen 8 sargas der folgenden Lowenverkor- 
perung (224-230), wobei der letzte sarga 230 mit v. 1 6 in zwei sargas aufzuteilen ist ; der Schluss 
war ein selbstandiges Loblied. Diese 16 sargas sind offenbar ein junger Einschub, der sich schon 
ausserlich dadurch von seiner Umgebung abhebt, dass der letzte Vers jedes sarga in einem be- 
sonderen Metrum verfasst ist (ausser 228). Diese Eigenheit haben sie wohl vom Ram. gelernt, 
denn sowohl 218 in der ersten wie 229 in der 2. Verkbrperung sind aus der Digvarnana 
des RSm. IV geschopft (s. Ruben, Studien zur Textgeschichte des Ramayana, Stuttgart 
1936, 47 ff.). 

Der Hv. schildert dann das Erwachen des Gottes: er entlasst aus sich das Weltei, das er 1000 
Jahre getragen hat (216). Er spaltet es nach oben und unten und schafft die Erde mit ihren Ge- 
birgen. Aus ilim, dem Narayana, besteht die goldene Eifliissigkeit; sie wird zum goldenen Berg 
(Meru?) und den anderen Bergen (s.o. Vi. als Berggott). Durcb diese Last, die der Glanz und die 
Kraft (tejas) Visnus selber ist, wird die Erde iiberaus belastet und versinkt in die Unterwelt, die 
untere Eihalfte. Die Erde fleht Visnu an mit den Versen, die nach dem Anfang der Krsna-ver- 
korperung (52, 14-20, s.o.) ubernommen worden sind, und klagt darin auch iiber die Bedriickung 
durch die Danavas, was als ein ganz anderes Motiv (s.u.) zu gelten hat. Visnu als Eber rettet sie 
(217), teilt die Erde geographisch auf (218), schafft alle Wesen (219) und setzt die verschiedenen 
Konige in ihre Gebiete (220). 

In diese Mythe hat der Hv. ein ganz anderes Ebermotiv verflochten; Visnu nimmt nicht 
etwa die Gestalt eines gewohniichen Ebers an, sondern des Opferebers (yajnavaraha: 217,41). 
Das ist ein 100 Meilen hohes Ungeheuer, dessen Fiisse die vier Veden, dessen Hauer der Opfer- 
pfahl, dessen Zahne die Opfer usw. sind (217,34 ff. gleich 41, 29 ff. ; Vi. P. I, 4, 32; Rao 144); 
das erinnert an die Riesengestalt des Visnu alsTrivikrama (s.u.) und den stolzen Konig Vena (s.u.). 
Visnu ist das Opfer, das ist schon in den Brahmanas ein haufig wiederholter Satz; das Opfertier 
des Veda ist aber nicht das Schwein, sondern der Stier: zweikbpfig, seine vier Horner sind die 
vier Veden usw. (Rao 249; vgl. Hv. 254,5). Doch wird schon in dieser Literaturschicht auch der 
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Eber in diese Opfermystik Visnus hineingezogen, u. z. jener Emusa, der auch der Vorlaufer der 
Eberverkdrperung ist. Dieses Tier halt den Reichtum der Damonen (Asura) hinter 7 Hiigeln ver- 
steckt; Indra erschlagt ihn mit dem heiligen Kusagras. Visnu, das Opfer, holt den toten Eber 
als Opfer fiir die Gdtter; so erhalten die Gdtter die Schatze der Asuras (TS: Macdonell 41 ; Keith 
111). Fiir einen vedischen Ritualisten war es garnicht mdglich, Visnu, das Opfer und den kos- 
mischen Eber in engere Verbindung zu bringen. 

Diese dem Veda urspriinglich fremde Vorstellung (Hillebrand II, 322) nahm man auf unter 
dem Druck der nicht-aryischen Volksmassen, die das Schwein als Opfertier kannten, und das ist 
es heute noch bei den Primitiven von Chota Nagpur; nicht nur bei den Asur; die Oraon opfern 
Schweine am Ahnenstein (Roy ORC 41 f.), die Gond, Khond, Baiga fiir Buradeo und Narain 
(Rahmann 49, 69, 61 f.), die Birhor (Roy 208, 302, 338) usw. Die Dhangar in Mirzapur und Gorakh- 
pur opfern ein Schwein 10 Tage nach der Verbrennung eines Toten; seine Fiisse und Schnauze 
aber vergraben sie im Hof unter einem Stein und sagen dazu: ,,Ruhe hier, kein Zauberer soli 
dich erwecken!” (Crooke II, 269). Die Kharia opfern dem Gorea ein Schwein, weil dieser Geist 
einst einem Kharia in Schweinegestalt bei der Ernte erschien (Roy. Kharia 428). Und die Oraon 
sagen zu dem Schwein, das vor dem Opfer gefiittert wird; ,,Wenn du wahrhaftig die Gottheit 
bist, dann friss!” (Roy ORC 237) - und beim Essen dieses Opfertieres wird man eins mit dem 
Gott (Roy Bi. 289); opfern, d.h. essen ist gleich verehren desTieres, das der Geist des Gottes ist 
(ib. 332); das ist die primitive Wurzel des grossen Gottes Visnu als Opfer. 

Die grausame Art, in der dabei das Schwein von den Gond usw. zu Tode gemartert wird, 
erweckt den Eindruck, dass es sich um ein typisches ,,sudliches” blutiges Opfer des primitiven 
Pflanzertums handelt, das ja die Schweinezucht sehr friih kultivierte. Dann ist das Schwein nur 
als Ersatz des Menschen, seinOpfer nur als das des Urmenschen, und daher des Gottes zu denken. 
So erscheint z. B. das Wildschwein als Geber der ersten Kokusnuss in Verbindung mit Men- 
schenschdpfung und Zerstuckelungsfruchtbarkeitsopfer in der mutterrechtlichen Schicht von 
Ceram (Jensen 545), die Schweinezucht kennt. Daneben aber ist folgendes zu bedenken; das 
Schwein wird bei den Khond im Rinderpferch geopfert (Rahmann 47, 61), die Goalas, die Hirten 
opfern es beim Samkrantifest (Risley 1, 290), die Ahir am Sohraifest (Crooke 1, 65): bei typischen 
Hirtenfesten wird das Schwein von den Rinder- und Buffel-herden als Opfer zertrampelt. 
Dadurch wird in drastischer Weise der Gegensatz der nomadisierenden und siegreich eingedrungen 
Hirten gegen die sesshaften, im Lande vorgefundenen, verachteten, gehassten und trotzdem 
gefiirchteten Hackbauern ausgedriickt. Der Hirte fiirchtet die Bauern und iibernimnit daher ihr 
Schweineopfer; aber er begeht es in seiner Weise. Diese Hirten ziichten das Schwein nicht und 
essen es nicht; das iiberlassen sie niedrigen Kasten! So sagen auch die Oraon, dass das (oder ein?) 
Schweineopfer ihnen von den Ahir gebracht worden sei (Roy ORC 232). Als die Arya nach In- 
dien und ins Gangestal kamen, fanden sie aber schon ein kompliziertes Schweineopfer vor, und 
da sie es mit Visnu verbanden, machte ihnen das Hirtenopfer den starkeren Eindruck. Aber es 
gibt auch einen Damon (Asura) Eber (Varaha: Hv. 54,76), und der Emusa ist wenigstens teil- 
weise als damonisch gedacht. Das konnte auf die pflanzerische Einstellung zu Schweinen deuten. 
Heute ist das Schwein Speise der niedrigsten Kasten, Opfertier fiir die Djangelgdttin Vanadurga 
in Bengal (IBORS X, 126), fiir den tragischen Rauberhauptmann Goreya in Bihar (ib. 140), auch 
in Siidindien (Iyer 1, 302). Die niedrige Kaste der Kumhar ziichtet Schweine (Crooke HI, 336; 
Russell IV, 8) und opfert sie fiir die Ernte, weil das wilde Schwein die Felder zerstort (Risley IV, 
9; s.Li. iVlahisasura). Risley erinnert hier an Demeters Schweinegestalt und Frazer. 

Die Darstellungen Visnus als Opfereber sind teilweise gottliche Gestalten (Rao 135); teil- 
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weise aber auch nur Schweine-rundskulpturen, wie ich mehrere im Museum in Allahabad sah; 
sie werden vielleicht wie Nandis verwendet. 

Ein drittes Motiv der Eberinkarnation fiigt der Hv. dieser Mythe ein: die neugeschaffenen 
Berge (die ja die Starke Visnus waren) flogen damals noch frei umber. Sie flogen nach Westen 
ins Reich der Damonen und zu deren Kbnig Hiranyaksa und reizten sie auf, nach derWeltherr- 
schaft zu streben. Es gab einen der sich stets wiederholenden Kampfe der Damonen gegen die 
Gbtter (221), bis Visnu in der Gestalt des Eberberges (Varaha-parvata) mit dem Diskus (den er 
also aus menschlichen Handen schleuderte) dem Hiranyaksa den Kopf abschlug (222). So war den 
Gottern geholfen und die Erde von der Last der Damonen befreit. Indra aber schnitt den Bergen 
zur Strafe ihre Fliigel ab (223). Der Text (222,2) verweist ausdrticklich darauf, dass dieser Eber- 
berg bereits vorher bei der geographischen Aufteilung der Erde (218, 33) von Visnu als Eber ge- 
schaffen worden war “gleich seiner eigenen Gestalt”, und dieser Eberberg steht bereits in der Vor- 
lage des Hv., im Ram. IV, war also eine echt visnuitische alte Vorstellung: Visnu als Berggott. 
Den Kampf des Ebers gegen den siegreichen Damon schildert auch das Agni P. (Rao 131f). 

Ein viertes Motiv: Visnu zeugte als Eber mit der Erde, die er schutzend trug, den Damon 
Naraka (Hv. 118, 125; Vi. P. V. 29, 23 f.; Bh. P. X. 59, 30) (s.o. Narayana), den er dann in der 
Verkbrperung als Krsna erschlug. Diese gbttliche Zeugung erinnert an das Schwein alsTotem- 
ahnen; der danionische Konig Naraka von Pragjyotisa im ostlichen Nordindien kbnnte ein 
Schwein als Ahnen gehabt haben, wie in Barabhum im westlichen Bengal, Chota Nagpur be- 
nachbart, d.h. im Eberland, die Sage geht von zwei Briidern, Nath Varaha und Kes Varaha, die 
gegen ihren Vater stritten. Der sagenhafte Kaiser Vikramaditya totete den jiingeren und salbte 
mit dessen Blut den alteren zum Kbnig dieses Landes, soweit er es in einer Nacht umreiten konnte ; 
die Spuren des Pferdes zeigt man noch (Risley I, 118 ff. nach Dalton), eine typisch hinduisierte 
Ursprungssage der Kolarier, d.h. des Schweinevolkes: kol gleich Schwein. Freilich: alle Chota- 
Nagpur-stamme essen heute das Schwein, und dementsprechend ist das Schwein als Totem 
sehr selten, es wurde ja sonst unter das Speiseverbot des Totems fallen miissen, aber es gibt ein 
Schweine-totem z.B. bei den Chadar in CP (Russell H,40I, Niggemeyer 453), den Kahar (Ris- 
ley App. I, 63); haufiger ware es wohl bei den Hirten, den Schweineverachtern zu erwarten: die 
haben heute ihren Totemismus alle verloren. Das Schwein ist aber das Wappentier der Chalukyas, 
jener grossen Dynastie im Dekkhan, und der Kbnige von Vijayanagara gewesen (Longhurst 10). 
Sonne und Mond, Kuh und Schwein kommen als Symbole auf Inschriftsteinen in Rajputana vor 
(Risley IV, 1 1 nach Tod); da ist Sonne und Kuh der Hirten, Mond und Schwein der Pflanzer ver- 
eint. Also das Schwein hatte eine, wenn auch nicht immer totemistische, so doch Ahnen-Minliche 
Bedeutung gerade in den Augen der Herrenschicht — und das passt zu Visnu als Eberahne. 

Einfiinftes Motiv: Visnu als Eber versucht, das untere Ende des gewaltigen Flammenlinga 
zu entdecken, als das Siva plbtzlich erscheint, wahrend Brahma das obere Ende sucht. Ein 
Motiv, das Sivas Uberlegenheit ausdriicken soil und nun die altere Visnu-Eber-mythe verwendet. 

Schliesslich ist auch Siva als Eber und als Sau bezeugt (s.o.). Der Eber ist das Tier des Bi- 
malanatha, des 12. Ttrthankara der Jaina. Die Schweinegbttin der Buddhisten, .Vlarici, und die 
Sau als eine der 7 Mutter (Varahi) sind andere Schweinegbtter Indiens. Eine Deutung der Schweine- 
mythologie ist so schwierig, weil in Mythus und Ikonographie das zahme und wilde Schwein 
nicht Linterschieden werden kann. Manche Ksattriya und die Bhil z.B. j-agen (Hv. 289,2) und 
essen das wilde, aber nie das zahme Schwein. Und bei den Chota-Nagpur-stammen ist das Schwein 
in Wirklichkeit halbwild; es wird weder gefiittert noch kastriert, mehr geduldet als geziichtet: es 
suchte vielleicht von sich aus Schutz im Dorf vor den Tieren des Waldes. 
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Der Komplexheit und Beliebtheit der Eberinkarnation entspricht die Eiille ihrer Lokalisie- 
rungen. Ein Varahaksetra (De) ist in Kaschmir (s.o. Fisch, Schildkrote!). Fines in Bengal, ein 
Sukaraksetra (De) ist bei Soron am oberen Ganges; in Rajputana in Baghera und in Barahacha- 
tra im Basti Dt. (also zwischen 2-3) sollen die Statten dieser Mythe sein (Carlleyle 109 f.). Zwei 
Tirthas (Sukara und Sukarodbhedana) werden in Hv. (164,41 und 43) ohne Ortsangaben er- 
wahnt, ein Varahaksetra und Lokoddhara im Mbh. (Hopkins 209). Wer sucht, wird mehr finden. 

5) Visnu als Mannlowe (Narsimba) 

Die Verkorperung Visnus als Mannlowe, d.h.als Mann mit Lowen-kopf und -vordertatzen, 
wird zwar im Hv. (224-230, s. o., und kurz ib. 4!) breit, aber sonst noch reicber erzahlt. Ohne 
Ankniipfung an Hiranyaksa aus der Eberverkorperung, der wohl eine junge Figur ist (Hopkins 
48), wird sein Bruder (Hv. 231, 13) Hiranyakasipu als Konig der Damonen dargestellt — er war 
unter Hiranyaksa yuvaraja gewesen (Hv. 220, 14) — wie er durch ungeheure Askese Unsterb- 
lichkeit zu erlangen sucht oder, da das unmoglich ist, grosstmogliche Sicherheit: weder Cotter 
noch Menschen sollen ihn toten konnen usw., weder mit Trockenem noch mit Feuchtem noch 
einem anderen, weder am Tage noch in der Nacht noch durch sonst etwas. Allenfalls; wer ihn 
mit seinem Hofstaat und Heer mit einem einzigen Faustschlag vernichten kann, der konnte ihn 
toten. Damit tibersteigert er einen alten Zug, der schon im Rgveda vorkommt; weder durch 
Feuchtes noch Trockenes, weder bei Tag noch bei Nacht kann Vrtra oder Namuci getotet wer- 
den, damonische Feinde des lichten Gottes Indra; er aber erschlagt sie trotzdem: in der Dam- 
merung und durch Schaum (Hopkins 131f.; Zimmer 157). Das geht wohl auf uralte Formeln 
feierlicher Vertragschliisse zuriick (Hillebrand II, 231), erinnert aber auch an die ratselartigen 
Bedingungen, die der Brautvater dem Freier usw. stellt : er soil weder bei Tag noch bei Nacht, we- 
der zu Fuss noch zu Ross usw. kommen, ein innerasiatisches Motiv der Tiirken, Finnen usw. 
(Radloff 1., S. XI 11). Dies ist fiir die Herrenschicht der Eroberer so bezeichnend, wie es ihr Gegen- 
stiick, die Mysterien Vorderasiens (Meissner 179 ff. 420) als Sehnsuchtsstreben nach Unster- 
blichkeit in der Kultur der Bauern, der Miihseligen und Beladenen ist. 

Nach dieser magischen Sicherung siegt der Damon Tiber die Gotter und errichtet seine 
Weltherrschaft — bis Visnu in neuer, und also in jener Sicherung nicht vorgesehener Gestalt, 
als Mannlowe, mit einem Schlag seiner Lowentatze seiner ganzen Herrlichkeit das Ende bereitet. 

Diese Erzahlung ist dann bereichert worden um die Gestalt des Prahlada, des Sohnes des 
Hiranyakasipu, der aber aus seinem eigenen Herzen die Erkenntnis der Grosse Visnus schopft 
und dadurch sich die furchtbare Feindschaft seines Vaters zuzieht. Der Vater versucht auf alle 
mogliche Weise, seinen missratenen Sohn bekehren zu lassen und schliesslich zu toten — aber 
die Waffen der Damonenhenker toten ihn nicht, das argste Gift vergiftet ihn nicht, die Zau- 
berflamme brennt ihn nicht ,der Ozean ertrankt ihn nicht usw. (Vi. P. 1. 17-20); er ersteht immer 
wieder als der strahlende Jiingling, ein weltweit verbreitetes Marchen (z.B. Radloff 1 95 ff., 126, 
527 usw.), das so recht in die Visniimythologie passt. 

Und noch eine Besonderheit (mindestens!) muss hervorgehoben werden: Visnu erscheint 
in manchen Darstellungen (Zimmer 185 nach Narsimha P. ; Rao 148 nach Padma P. ;Hopkins 
211: nicht im Epos) in einer Saule des Palastes des Hiranyakasipu; als der Vater seinen Sohn 
mit dem eigenen Schwert niederhauen will, birst die Saule und der Mannlowe kommt hervor. 
Diese Vorstellung, dass der Gott in der Saule lebt (u.z. der Welten-tragende Gott in der Palast- 
saule), gemahnt an die megalithische Vorstellung vom Ahnen im Menhir und die pfostengestalti- 
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gen Goiter, die ich als Birnath und Kainsa gerade ini Gebiet des Sonnengottes in Chota Nagpur 
bei Hirten und in Puri traf. Es erinnert aber auch an die Reliefplastik, die auf siidindischen 
Tempeln vorkommt: da stehen die Gotterfiguren (z.B. Subrahmanya in Tanjore, ahnlich dem 
Fenster bei Coomarasvami LXXIV, vgl. Cl) in Nischen, die rechts und links von je einer 
halben Saule eingefasst werden. Sollte da nicht dieselbe Bedeutung des tragenden Gottes im 
Stein zugrunde liegen? 

Dem entsprechend unterscheidet die Ikonographie zwischen dem Mannlowen in der Saule 
(Rao 1 51ff. : Sthaunanarsiinha) und dem Girija-Narsimha,dem berggeborenen, d.h. bergbewohnen- 
den Lowen-Mann (149 f.) und eine dritte Form ist die des auf dem Garuda reitenden (Yanaka- 
Nars.: 154 f.). Er kommt aber auch in 4. Form vor, namlich im Diskus (290 ff. ; pi. 35 und 35 A.). 
Ganz besonders diese Verkbrperung des Gottes wird im Diskus dargestellt, und gelegentlich 
ist er zu einer Art Gorgoneion abgekiirzt; d.h. der Lowenkopf en face, dessen Geschichte 
in uralte Zeiten als Motiv des Glaubens und der bildenden Darstellung zuriickgeht, ist eine der 
Verkorperungen des Sonnengottes Visnu. Sein grausiges Lowengesicht ist Abwehr gegen bose 
Damonen. Die Geschichte des Gorgoneion in Indien ist noch nicht zu iibersehen. Es kommt vor 
auf Tempelschwellen (in Poona s.o.), als makara an Giebelspitzen und prabhSmandalas ,als 
Lowengesicht in ornamentalen Reihen (Abbot), bisher ungedeutet bei Darstellungen des Tri- 
vikrama (s.u.), als Garuda, der Schlangen verschlingt (Frobenius fg. 55 ff.), und zwar so auch im 
Diskus (ib. 17), im Wiirgermotiv (ib. 33), bei wappenartigen Lowen (Rao pi. XX 111) Visnus, an 
Gotterwagen (Frob. Tfl. 19): also stets als Besieger von Schlangen, Ungeheuern, Feinden der 
Menschheit. 

Wann und wie ist diese Vorstellung nach Indien gekommen? Im Rgveda kommt bereits der 
Sonnenvogel Garuda oder Suparna vor (Macdonell 39). Das Rad als Sonnensymbol findet sich 
im vedischen Kult (ib. 155), das spater als Visnus Diskus erscheint. Beide Elemente sind aber 
erst spater mit Visnu verbunden worden. Und ein Manniowe ist im Rgveda nicht genannt. Fin 
Gott in der Sonnenscheibe: das ist aber Ahura Mazda in mancher Darstellung Persiens oder 
Aschur der Assyrier. Kann man sie mit der in Indien nur selten und spat belegten Darstellung 
des Narsirnha in Verbindung bringen? Man hat friiher die Sonnenscheibe des assyrischen Gottes 
von Agypten hergeleitet (E. Meyer), neuerdings aber (Pering) die agyptische uralte Vorstellung 
(seit mittlerem Reich: Pering 281) nicht als Quelle der assyrischen anerkannt, vielmehr aus 
,,einem grosseren Zusammenhang”, aus der Vorstellung des auf der Saule ruhenden Himmels und 
des Weltenbaums, die in Eurasien (Holmberg!) weit verbreitet war, zunachst die hettitischen 
Darstellungen abgeleitet: denn auch in Nordasien erscheint auf einer Stange ein Vogel (Adler) 
wie der Sonnenvogel bei den Hettitern (283), daraus ist dann die assyrische und spater die per- 
sische Form herzuleiten. Man wird auch diese Theorie noch modifizieren, dann bereits vor den 
Hettitern, im 3. Jtsd. v. Chr. hatte man in Inneranatolien (Alaca hiiyuk) verschiedene Formen 
von Sonnenscheiben (Arik fig. 35), die offenbar wie die hettitischen auf Stangen befestigt waren, 
u.z. in Verbindung mit Raubvogeln. Vor allem: mag auch die Archaologie uns im Stich lassen: 
der Gedanke, dass die Sonne der Kopf des Visnu ist, ist bereits in den Brahmanas zur Sage ge- 
worden (Keith 111, Macdonell 39), und ihr liegt auch wohl die Vorstellung zugrunde, dass die 
Sonne das grausige, drohende Gesicht des menschenqualenden (janardana), sengenden Gottes ist. 
Des ,, Visnu im Sonnenkreis” gedenkt der Yogi (Rao 74). Das ist im Rgveda nicht ausgesprochen, 
und das plastisch darzustellen gelang den Indern erst bei ausgebildeter Technik. So kann diese 
Vorstellung bereits uralt sein, muss uralt sein, wenn man ihre weite Verbreitung und ihr hohes 
Alter in Agypten in Betracht zieht. Hangen die beiden Schlangen nicht in Agypten ganz ahnlich 



248 


KULTURGESCHICHTLICHE ZUSAMMENHANGE 


von der Scheibe herab wie die vom Garuda? (Frobenius fg. 55). Mag auch die theologische 
Deutung in beiden Landern verschieden sein: die dieser bildlichen Darstellung zugriinde liegen- 
de Vision der die Schlangen vertreibenden Sonne kann gemeinsam sein. So scheint es, dass der 
Zusammenhang noch weiter zu fassen ist, als Pering es auszufiihren wagt; die Arya wie die 
Hettiter, aber auch eine Herrenschicht der Agypter und die Visnuiten sind Zweige eines Stammes. 
Die Saule des Narsirnha, und die Vorstellung des Narsirnha als eines Baumes (Otto 291) wird man 
nicht von der Saule und dem Weltenbaum Eurasiens trennen. Wo sich in der letzten Zeit inimer 
mehr Material anhauft, geht es urn so weniger an, die Erscheinungen zu isolieren, wenn auch die 
Unterschiede des grausamen Manniowen vom bogenschiessenden Aschur und segnenden Ahura 
Mazda gebiihrend (d.h. ihre Kulturen charakterisierend) eingeschatzt werden miissen. 

Visnu ist nicht nur die herrliche, sondern auch die sengende Sonne (Hv. 211 ; 216); in der 
grossen Theophanie der Bhagavadgita ist er so schrecklich wie der Mannlbwe. Seine charakteris- 
tischste Waffe ist der Diskus, und der ist so vernichtend wie die Sonne am Weltende bei dem 
grossen Sintbrand (Hv. 98, 52); von den Flammen des Feuers des Diskus werden Visnus Feinde 
erschlagen (40). Die fiirchterliche Gestalt darzustellen, war sehr beliebt; wer den Riesenkoloss 
in Vijayanagara gesehen hat, wird ihn nie vergessen. Eine der phantastischen Marmorkassetten 
des Jainatempels auf dem Mt. Abu enthalt das fast rundplastische Relief dieses Gottes. Im 
Pana-Narsirnha (De), dicht bei Bezwada, Kistna Dt., verehrt man eine solche Gestalt, die unter 
Umstanden Unmengen zu saufen vermag: wer rettet die Lokalsage, die es dort sicher gibt, 
vor dem vergessen werden? Ein anderer solcher Gott wird in einer Hohle in Ahobala (De), 
Karnul Dt., verehrt, eine im Alrnora Dt. (IBORS VI, 379), und auch auf dem Mandaraberg 
steht er in einer Hohle, in die man nur knieend hinein kann: sollte auch der Hohlenkult fiir 
ihn etwas besonderes bedeuten, wie fiir den Narayana von Undavalli? Er ist bei einem bren- 
nenden Sonnengott iiberraschend. 

Lokalisiert ist die Mythe an verschiedenen Stellen: in Hiranyapura (De), nicht weit von 
Agra, in Multan (De: MulasthSnapura), dicht bei Hastinapura, Oder in Simhapur (De) fast in 
Kaschmir. Da in Multan der Kult des Sonnengottes sassanidischen Einfluss zeigt, diirfte eben 
einer der beiden anderen Platze die alte Tradition bewahrt haben. 

6) Visnu als Zwerg und Riese (Vamana und Trivikrama) 

Nach Hiranyakasipus Tod wird sein Enkel Bali Konig der Daityas, d.h. die Daityas sehen 
seine Tugendhaftigkeit, Gerechtigkeit, Starke, Gelehrsamkeit, Verstandigkeit. . . kurz er war 
ein so kluger und starker Gbtterfeind wie Hiranyakasipu (Hv. 231 , 18 f.), und deswegen machten 
sie ihn zum Indra (17). Trotz dieser Feindschaft gegen die Gbtter (Indra usw.) hat Bali den 
Charakter des Prahlada (15): Verehrung des Visnu ist also mit Feindschaft gegen Indra zu vereini- 
gen. Diese Damonen haben tibrigens hier kein geschlossenes Reich, sondern sie leben in alien 
Landern (dek dese: 16). Den Bali flehen sie dann an, ihnen die Dreiwelt wieder zu erobern; er 
beschliesst sofortigen Krieg (232,1) und sammelt sein Heer am Ufer des Ozeans (35). Durga be- 
kranzt ihn (234, 78); seine Priester vollziehen ein grosses Opfer (87 ff.). Auf der anderen Seite 
sammeln sich die Gbtter, und es gibt einen fiirchterlichen Kampf, bei dem Nara und Narayana 
zusehen (236, 40); der Kampf war ein grausiges Opfer (237). Im Zweikampf gegen Bali gibt 
Indra schliesslich, abgerufen durch eine gbttliche Stimme, nach. Bali kann wegen seiner Recht- 
lichkeit nicht von Indra getbtet werden (247,24). Bali regiert nun die Welt so vortrefflich, dass 
Laksmi und alle guten Gbttinnen erfreut in ihn eingehen — wie es sich bei einem grossen und 
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guten Konig gehort (248) — Jetzt sucht Indra (Zimmer 194 ff.) Hilfe bei seinen Eltern, den All- 
eltern Kasyapa und Aditi. Sie gehen zusammen zu Brahma und weiter zu Visnu, derim Norden 
im Milchozean schlaft, und bitten ihn, als Bruder Indras geboren zu werden, als Sohn des Ureltern- 
paares, als Vamana, der ,,Zwerg”, ,,Bucklige” Oder ,,Kleine, Kind”. Dementsprechend ist 
Visnu in dieser Verkdrperung als kleiner Brahmanenknabe mit Oder ohne Buckel dargestellt 
(Rao 163 f.). Bei seiner Geburt versammeln sich alle Gdtter und himmlichen Wesen; er stellt 
ihnen einenWunsch frei, und sie bitten ihn, die Weltordnung wieder herzustellen. Bali ist zwar 
durchaus kein Bosewicht, kein Feind der Menschen, der vernichtet werden muss; aber er ist 
ein Indra, ein Konkurrent der himmlischen Gdtter: er geniesst dank seiner Weltmacht die Opfer, 
die die Menschen den Gdttern und insbesondere dem Indra darbringen; der Gott Indra mdchte 
wieder in seine Rechte eingesetzt werden. Visnu ist einverstanden und geht in der Gestalt des 
buckligen Brahmanenknaben mit alien Zeichen der Wiirde eines solchen, mit Sonnenschirm und 
Messingwassertopf, zu Bali. Bali ist gerade dabei , zur Bekraftigung seiner Weltherrschaft das 
vedische Pferdeopfer zu vollziehen. Der Brahmanenknabe diskutiert mit den gelehrten Opfer- 
priestern des Bali und macht sie sprachlos: sie kdnnen in der Diskussion nicht mehr antworten, 
als er mit guten Griinden sich (Visnu) selber als das Opfer darstellt (253,65 f.). Da staunt Bali 
iiber das Wunder, wie er die Alten durch den buckligen Knaben zum Schweigen gebracht sieht 
(67 f.). Bali fragt ihn nach Namen und Herkunft, er aber nennt sich nicht, preist vielmehr das 
Pferdeopfer — und seine ersten Worte: ,,0! Das Opfer!” sind dabei zugleich Nennung seiner 
Selbst. Er ist ja Visnu, das Opfer (254,1). Erfreut iiber den gelehrten Knaben stellt ihm Bali 
einen Wunsch frei, und der wahlt sich Land fiir drei Schritte, urn eine Statte fiir seinen Feueraltar 
zu haben. Trotzdem Sukra, der hochste Priester und Berater der Damonen, und PrahrSda, der 
doch sonst so Visnu-fromm ist, Bali vor dem Zwerg warnen, in dem sie Visnu und Narsiinha 
erkennen, wird die Landschenkung rite mit Giessen von Wasser iiber die Hande des Beschenkten 
vollzogen (sehr ausfiihrlichl). Bali der Rechtliche kann nicht zuriick. 

Unmittelbar danach wird der Zwerg zum Riesen; Visnu nimmt die ,,aus alien Gottern be- 
stehende Gestalt” an: die Erde ist seine Fiisse, der Himmel sein Haupt, das Feuer sein Gesicht 
usw., die Veden sind seine Brust, die Opfer seine Lippen. Wie die Motten ins Licht, so flogen die 
Asuras gegen ihn, umdrangten ihn, aber er schritt aus : beim ersten Schritt waren Sonne und Mond 
in der Hohe seiner Brust, beim zweiten bei seinen Schenkeln, beim dritten in der Gegend seiner 
Knie (vgl. Rao 164f.: Stirn, Nabel, Knie). So gewann er mit diesen drei Schritten das Weltall und 
schenkte es dem Indra; dem Bali und den Damonen gab er als Statte die Unterwelt Sutala: weil 
Bali so grossziigig gegen den Zwerg war, soil er hier sein Reich fiir sich haben ; er soil sich vor den 
Gottern nicht mehr fiirchten, aber er soli auch nicht gegen Indra trotzen. Dort unten soil er in 
alien Freuden und himmlischen Geniissen bleiben als Konig des Reiches der Damonen. Wie 
die Gotter jetzt wieder die Opfer der Menschen, soil Bali von den nicht rite, ohne gelehrte Brah- 
manen, ohne Spenden an die Brahmanen vollzogenen Opfern, ohne fromme Gedanken gemachten 
Spenden usw. leben. Visnu bindet Bali mit Schlangenbanden in die Unterwelt und geht selbst 
zum Himmel. Narada aber geht voll Mitleid zu Bali und lehrt ihn einen Zauberspruch zur Be- 
freiung von diesen Banden, und Garuda lost ihn von den Schlangen. 

Eine Fiille von Motiven ist in diesem Mythos zusammengestromt. Seit dem Rgveda sind die 
drei Schritte des Visnu literarisch bezeugt (Macdonell 37 ff.): mit ihnen schafft die Sonne den 
Menschen Platz (39); sie sind im Veda nicht mit einem Kampf gegen die Damonen verbunden; 
sie sind solar-mythologische Kosmogonie. Drei Schritte macht der vedische Priester im Ritual 
(Hillebrand II, 316): das ist uralte schamanistische Praxis (s.u. Buddha). Die genaue kosmische 
Ruben, Eisenschmiede und Damonen in Indien 32 
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Lokalisierung der 3 Schritte ist noch nicht gegliickt, wie sie auch im puranischen Mythos nicht 
einheitlich ist. Nach anderer als obiger Darstellung (Rao 163) hat Visnu mit zwei Schritten Erde 
und Himmel durchschritten, und der fromme Bali bietet ihm seinen eigenen Kopf als Platz fiir 
den 3. Schritt; durch ihn wird er dann in die Unterwelt hinuntergedriickt. Das diirfte aber neii 
sein: der hochste Schritt (pada) Visnus ist seit dem Rgveda der Himmel Visnus: dorthin, zum 
Zenith des Welteis, kommen die Visnuverehrer im seligen Tod; die Fussspur ist das heilige Sym- 
bol Visnus wie Budhas (s.u). Die Schritte diirften den ,,drei Welten” entsprechen, die als Erde, 
Luftraum und Himmel das Geriist der Kosmographie darstellen. Sie werden symbolisiert in den 
drei Stockwerken der Visnutempel: im untersten ist der Gott sitzend, im mittleren stehend, im 
obersten im Yogaschlaf liegend aufgestellt(Rao79ff.);sie entsprechen auch den drei Schichten der 
Heldengedenksteine: unten kampft der Held, im Luftraum fliegen Genien, oben thront der Gott 
(z.B. Frobenius Tfl. 15). Dorthin geleiten die Genien den Helden. 

In den Bilddarstellungen (Rao 164 ff.) dieser kosmischen Mythe erscheinen Zuge, die in der 
Literatur bisher nicht gefunden wurden: der Gott halt mit einer Hand den Himmel hoch, in 
ahnlicher Haltung wie Krsna spater den Govardhanaberg, wahrend der Fuss des ausschreitenden 
Riesen hoch oben ein Gorgogesicht beriihrt. Daneben ist der Stamm des paradiesischen Wunsch- 
baumes sichtbar. Das ist ein Rest der oben schon herangezogenen Mythe vom Weltbaum, der 
den Himmel stiitzt. Von dem Baum ist hier der Gott als Stutzer gesondert, und die Fratze mag 
die sengende Sonne meinen. 

Es wird auch erzahlt, dass bei dem hochsten Schritt der Fuss des Gottes das Weltei durch- 
brach; aus dem so enstandenen Loch floss das Urwasser in die Welt hinein: das ist eine Parallele 
zur Sage, dass die himmlische GangS aus Visnus Zeh entspringt. 

Die aus alien Gottern bestehende Riesengestalt erinnert an den Opfereber, an eine stolze, 
manchmal bei Vena (s.u) allzustolze, Konigsvorstellung in Indien: der Konig vereinigt in sich 
die Funktion aller Gbtter. Sie ist aber auch in Babylonien belegt (Meissner 1 60) : gehort also auch 
in grossen Zusammenhang. 

Und ebenso der buckelige Zwerg! Wie er die Gelehrten in der Opferdiskussion verblufft, 
das ist dem Christuskind im Tempel zu vergleichen. Seine Buckligkeit entspricht der Kratzig- 
keit des inkarnierten gottlichen Heifers in Chota Nagpur (Barnda s.o.). Wie er den gewaltigen 
Damonenfurst iiberwindet, das ist das Motiv des David gegen Goliath; List des Kleinen gegen die 
Kraft des Grossen — aber freilich: alle Anklange sind uberdeckt durch die Eigenart der echt 
indischen Gestalt des gelehrten brahmanischen Knaben. Das Wachsen zum Riesen ist nur hier. 
Balis Verhaltnis zu Indra ist nur indisch. 

Die Mythe als Ganzes ist nur indisch. Aber sie verwendet das Motiv des siegreichen Kindes, 
ein solares Motiv; auch der Sonnengott Skanda siegt als Kind, auch Krsna, der Sonnenheros, 
siegt als strahlendes Kind; auch Buddha, der von Sonnenmythologie umwobene Heiland, tut 
7 Schritte als Kind, setzt als Kind alle in Erstaunen, denn schon im Kind sieht man die kiinftige 
Grosse. Am krassesten ist dies Motiv vielleicht in der altturkischen Epik, wenn 3-jahrige Knaben 
Heldentaten vollbringen (Radloff passim!). 

Bucklige werden auch unter den grausigen Gottheiten (Hv 164, 70) erwahnt, und auch Siva 
ist ein Buckliger (Hv. 270, 15). Und eine Bucklige (Manthara) stiftet die Intrige gegen Rama an. 
Aber eine Bucklige war es, die Krsna, als er in die Stadt seines Feindes Karnsa kam, in seinem 
Wert liebend erkannte. Der Anblick eines Buckligen bringt Gluck (Hopkins 210); liegt hier 
ein auch in Europa weit verbreiteter Aberglaube vor — Oder handelt es sich nur um eine Erin- 
nerung an diese Inkarnation? An dieser Mbh.-Stelle wird auch der Eber, der Erde vom Grund 



KULTURGESCHICHTLICHE ZUSAMMENHANGE 


251 


einer Pfiitze heraufholt, als Gluckszeichen genannt, in deutlicher Anspielung auf jene Inkarna- 
tion. Aber es gibt wohl mehr Stellen. Visnu als Zwerg kommt in einer ahnlichen Stelle schon in 
den Brahmanas vor: im Kampf gegen die Damonen erbaten sich die Gbtter soviel Raum fiir 
ihre Opfer, als ein Zwerg gross ist. Visnu legte sich als Zwerg nieder und wuchs, bis die ganze 
Welt den Gbttern gehorte (Bhandarkar 34; Keith 110). War hier Visnu urspriinglich als das 
Opfertier selber hingelegt worden? Behauptet er deshalb in der Diskussion, dass er das Opfer ist? 
Kleine (Zwerg-) Tiere wurden oft als Opfertiere verwendet (Keith 111): in der Tat sieht man 
auch heute liberal!, dass bei Opfern, sei es der Ziege fiir Kali, der Biiffel fiir Durga, der Hiihner 
fiir die Chota Nagpur-Gdtter, mit Vorliebe (und aus Sparsamkeit) kleine, junge Tiere genonimen 
werden. Hat der Opferer dabei den Glauben : Dies ist eigentlich nicht so klein als Opfer, es tut nur 
so, es kann riesig wachsen . . . ? Man mag auch daran denken, dass die Kultfiguren nur sehr klein 
zu sein pflegen: ich sah die Vindhyavasini und die Adisakti in Bindhyachal, den Sriranganatha 
und den Varadaraja; im Film sah ich Tukaram den Pandaradeo (Pandurang) verehren; s.o. die 
Abb. der Camunda usw. 

Seit dieser Geschichte ist Visnu ein Bruder Indras, u. z. ein jiingerer, und heisst deshalb 
Upendra. Wer solte durch diese Verwandtschaft erhoben werden? Indra, dessen Macht sank, 
Oder Visnu, dessen Macht stieg? 

Und in Bali, dem ungliicklichen, uberlisteten, und doch so guten und gerechten Konig, dem 
Gotterfeind, lebt noch ein besonderer Zug: im Onam-fest in Malabar (bei Panikkar geschildert), 
lebt sein Andenken noch heute: einmal im Jahr feiern die Menschen seine gliickliche Regierung! 
An diesem Tag beschenkt einer den anderen zum Andenken an diese selige entschwundene Zeit 
und zur Ehre des Uberlisteten, der heute noch in der Unterwelt, fern von den Menschen mit ihrer 
Last undTriibsal herrscht. Woher diese Anhanglichkeit an den Gotterfeind? Erinnern sich die 
Bauern noch jenes guten Kdnigs, der von den fremden Eroberern mit ihrer Sonnenmythologie 
iiberlistet wurde? War die Macht der neuen Herren nicht stark genug, den machtigen Konig 
mit Gewalt zu besiegen und ihn in den Augen des Volkes als bose, als gerecht bestraft hinzustel- 
len Oder ihn ganz abzutun, sodass er heute noch in seinem Reich auf den Tag wartet, wo er wie- 
derkommt? Er droht dem Indra, dessen Macht verfiel, immer noch! Wer scheidet hier Historie 
von einer Rotbart-Mythe! (s. jetzt J. J. Meyer, Trilogie . . ., Lpg. 1937, Bali, Gott Saturnus). 

Die Geburt des Zwerges soli bei Baxar im Siddhasrama (De) erfolgt sein, wo sie heute noch 
jahrlich gefeiert wird. Das Pferdeopfer Balis aber wurde in Bharukaccha (De) lokaiisiert. 

7) Visnu als der Schwarze mit dem Beil (Parasurama) 

Der Sohn des Jahnu (Vi. P. 4, 7, 2) aus dem Sonnengeschlecht, der die Ganga verschluckte und 
wiedergebar (s.o.), war Gadhi, eine Inkarnation Indras (Hopkins 184). Dessen Tochter, Satyava- 
ti, die zum Flusse Kausikt wurde (Vi. P. 4, 7, 16), heiratete Rcika, den Brahmanen aus Bhrgus 
Geschlecht ; um die Tochter des Ksattriya zu erhalten — solche Kastenmischung war damals noch 
moglich — sollte er die Marchenrosse des Meergottes Varuna als Preis (sosehr auch ein Braut- 
preis als ,,damonisch” verurteilt wird!) geben. Er gab seiner Frau — und auf deren Bitten auch 
seiner Schwiegermutter — je einen Kuchen, damit aus ihnen wunschgemasse Sohne entstanden 
— ein Motiv auch der Rama-sage (s. u.); die beiden Frauen aber vertauschten die beiden Ku- 
chen, denn die Schwiegermutter unterschatzte den Brahmanen. Sie dachte: Jederwiinscht sich 
einen starken Sohn, nicht aber einen starken Schwager (10): also wird der Kuchen, den er seiner 
Frau gab, den starkeren Sohn zeugen. Sie iiberredete ihre Tochter: nicht sie als Brahmanenfrau 
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braucht einen starken Sohn, sondern sie, die Mutter, braucht einen starken Ksattriya-sohn 
(bei Rao 182 ff. nicht treffend iibersetzt). Die beiden Ksattriya-frauen also in ihrem Stolz und 
ihrer Verblendung vertauschen die Kuchen. Rdka aber hatte seiner Frau einen Kuchen fiir einen 
brahmanen-artigen, seiner Schwiegermutter aber fiir einen kriegerartigen Sohn gegeben. Jetzt 
geschah das Unheil: der Sohn der Kriegermutter wurde der aus der Art geschlagene Visvamitra, 
der trotz seines angestammten Kriegertums nach der Wiirde des Brahmanenheiligen strebte; 
der Sohn, Oder vielmehr der Enkel (denn es wurde auf die Bitte der Satyavatt eine Generation, 
Jamadagni, eingeschoben) der Brahmanenfrau wurde der kriegerische, wilde Brahmanenspross 
Parasurama. Seine Mutter, also die Frau Jamadagnis, war Renuka, ebenfalls eine Ksattriya- 
frau aus dem Sonnengeschlecht. Parasurama aber war ein ,,Teil” Visnus. 

Der unheimliche Charakter des aus der Art geschlagenen Brahmanensohns offenbarte sich 
zunachst im Muttermord (Zimmer 229f.; Rao 185, Hopkins 184). Renuka erblickte einst im Djan- 
gel bei der Einsiedelei ihres Gatten einen Genius, den Gandharven Citraratha, und hatte dabei 
einen unkeuschen Gedanken. Ihr Gatte spiirte das sofort und befahl seinem Sohn Parasurama, 
ihr zur Strafe den Kopf abzuchlagen. Er tat es — aber auf seine Bitte setzte der versdhnte Brah- 
mane ihr den Kopf wieder auf. 

Eines Tages kam zu Jamadagni der Konig Arjuna Karttavirya. Der entstammte dem Mond- 
geschlecht, dem spater Krsna entstammte: Nahusa, Yayati, Yadu, Sahasrajit, Haihaya .... 
waren seine Ahnen (Vi. P. 4, 11, 3). Er hatte den Dattatreya, einen Lokalgott von Kathiawar 
(De: Girinagara), der als ein Teil (arnsa) Visnus in dessen Mythologie aufgenommen wurde, 
verehrt und von ihm 1000 Arme erhalten. Ferner das Gliick rechtlicher Siege und rechtlichen 
Schiitzens seines Volkes. Schliesslich aber sollte er den Tod nur vor der Hand des Hdchsten 
finden, woriiber man ,,noch heute” (d. h. also etwa im 4. Jhdt. n. Chr.) einen Vers im Volke sang. 
Er hatte den Damon Ravana gebunden, als er sein Reich bedrohte, jetzt aber, als er jamadagnis 
Einsiedelei betrat, begann sein Ende (Zimmer 220 ff.). Der Brahmane bewirtete ihn herrlich 
mit lauter Geniissen, die er aus seiner Wunderkuh molk. Der Konig will sie rauben; sein Minis- 
ter totet den Weisen. Es war ofter die Aufgabe der Minister, ihren Herren die unangenehmsten 
Arbeiten abzunehmen. Aber die Kuh flog fort. Da.kommt gerade Parasurama aus dem Djangel 
zurtick; er hatte Holz gesamrnelt und trug das Beil iiber der Schulter: damit erschlug er den 
Konig nach fiirchterlichem Kampf. Der Erschlagene geht, well er von Visnu erschlagen worden 
ist, in dessen Himmel ein. Die Rache des Brahmanensohnes ist aber noch nicht befriedigt: 21 mal 
totet er alle Ksattriyas in ganz Indien. Als Totenopfer fiir seinen Vater lasst er ihr Blut iiber 
die Erde als Opferaltar (vedi) fliessen (Hv. 52, 46). Nach der Schlachterei reinigt er sich mit einem 
Pferdeopfer (Hv. 211, 116), schenkt die ganze Erde dem Kasyapa, denn der ist bei diesem Opfer 
sein Priester (Hopkins 184); dies ist nicht der Urvater, sondern der gleichnamige Weise. Dann 
zieht er sich als Biisser auf den Mahendraberg zuriick. 

Nach dem Sieg iiber die Ksattriyas wollte Parasurama dem Siva danken, denn der hatte 
ihm das Beil, seine Waffe, gegeben: da verweigerte ihm Ganesa den Zutritt. Parasurama mit 
seinem hitzigen Temperament schleudert sein Beil gegen Ganesa (man denkt an einen Bumerang); 
der lasst das Beil auf seinen linken Zahn treffen: er hatte das vermeiden konnen, aber durfte der 
Waffe seines Vaters nicht zumuten, dass sie ihr Ziel verfehlt (Rao 60 f.). Deswegen hat der Ele- 
fantengott nur einen Zahn, wie Visnus Eber nur einen Hauer. Dem liegt mehr zugrunde: es ist 
wohl der eine Mond, der bei beiden gemeint ist. Halt die Ethnologie es doch fiir moglich, dass man 
die Schweinezucht gerade des mond-ahnlichen Hauers wegen begann (Schmidt-Koppers 507). 

Statt des Mahendra nennt eine andere Tradition die Westkiiste (Apar^nta) als das Land des 
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Parasurama. Erhat mit seinem Pfeil den Ozean getroffen; der Bogen und der Pfeil waren je 500 
ayamas lang. Dadurch wurde die Stadt Surparaka (De) gegriindet, d.h. auf dem dem Meere ab- 
gewonnenen Kiistenstreifen vor den Westghats (Sahya), und das Volk des Sahya kam froh, 
uberschritt die Grenze des Meeres und Hess sich dort ansiedein (Hv. 94, 29 ff.). Dieselbe Tradition 
lebt heut noch weiter siidlich an der Malabarkiiste (Panikkar If.; De: Kerala). 

Dort im Mahendra, im Djangel Siidindiens, lebt Parasurama heute; er ist ein cirajivin, 
Langlebiger (Hv. 41 , 119; Rao 1 1 9 ; 1 86). Von da kommt er, als Visnu sich in der Gestalt des Hel- 
den Rama von Ayodhya verkorpert hat, um sich mit ihm zu messen. Es ist also mdglich, dass er, 
der Teil Visnus, mit Rama, der ebenfalls ein Teil Visnus ist, kampft. Er lebte ja auch mit Dat- 
tatreya, noch einem anderen Teil Visnus, gleichzeitig. Und Ramas Briider sind ebenfalls Teile 
Visnus, wenn auch kleinere. 

Rama hatte seine Gattin Sita gewonnen und kehrte mit ihr, seinem Vater, seinen Briidern 
und grossem Heer von der Stadt Mithila seines Schwiegervaters Janaka nach Ayodhya zuriick; 
da kommt Parasurama mit seinem Beil (Ram. 1, 74, 19; Hopkins 21 1) und mit Pfeil und Bogen 
(Rao 186). Die beiden grossen Gdtter Visnu und Siva batten jeder einen Bogen; es kam zum 
Wettstreit, drohte, zum Kampf zu kommen, da beschwichtigten sie die erschreckten Gdtter. Si- 
va aber empfand soetwas wie Besiegtheit und verschenkte deshalb den Bogen, der schliesslich 
in Janakas Besitz geriet. Eben jenen Bogen hatte Rama als Kraftprobe bei der Brautigams- 
wahl der Sita zerbrochen. Visnu aber hatte seinen Bogen uber Rcika an Parasurama gelangen 
lassen; der fordert jetzt Rama auf, ihn zu spannen, um auch an ihm seine Kraft zu erweisen. 
R^ma spannt ihn, legt einen Pfeil auf — und halt einen Augenblick ein; er schiesst ihn nicht 
gleich ab, sondern fragt erst den Parasurama, was er mit diesem Pfeil treffen soil : soil er ihm damit 
die himmlischen Welten rauben, die Parasurama sich durch Askese verdient hat, Oder sein Ver- 
mdgen, iiberallhin zu gehen. Der Pfeil ist nun einmal aufgelegt, und als Pfeil des Gottes kann er 
sein Ziel nicht verfehlen ; selbst ein Rama kann ihn nicht fehlgehen lassen oder seine bereits einge- 
leitete Aktion abstoppen — wie Ganesa das geschleuderte Beil! Parasurama wahlt sich sein Geh- 
vermdgen, denn er hat die ganze Erde dem Kasyapa geschenkt — und geht wieder zum Mahendra. 

Diese Episode wird auch ohne den Bogenkampf geschildert (Zimmer 250): Parasurama 
verlangt von RSma, dass er den Namen Rama ablege; er meint wohl, dass es nur einen Rama 
geben darf. Das ahnelt den Paundraka Vasudeva, der denselben Namen tragt wie Krsna-Vasu- 
deva und um den Namen und damit zugleich um den Rang mit ihm kampft. Da spannt Rama 
den Bogen, Parasurama erkennt seine Grdsse — und seine Kraft (tejas) verlasst ihn und geht 
in Rama ein (vgl. Rao 119f.). Kraft und Name stehen nach alter Psychologie in engem Zusam- 
menhang. In Bhrgutunga (Mbh. HI, 99) erlangt Parasurama seine Kraft wieder. 

Etwa 500 Jahre nach Rama hat Krsna gelebt; und auch ihm, der vielleicht grossten Verkdr- 
perung des Visnu, begegnet Parasurama noch einmal. Krsna und sein Bruder Balarama (der 3. 
der Rama-lnkarnationen) sind in grosser Not. Von Feinden arg bedrangt verlassen sie ihre Stadt 
Mathura, um den Feind abzulenken und die Stadt zu retten (Hv. 94, 12). Ihre Feinde sind die 
Fiirsten (Hv. 89, 10 ff; 138, 39; 140, 67), wie die Ksattriyas die Feinde Parasuramas waren. Die 
beiden Bruder ziehen ganz alleine weit nach Siidindien, in den Dekkhan (94, 16); bei Karavira- 
pura(De: Kolhapur) an der Vena (De: Benva) rasten sie unter einem Nyagrodha-baum: da kommt 
ein Beiltrager mit gewaltiger Haarflechte, Parasurama. Krsna erkennt ihn sofort und bittet ihn 
um Rat. Gerade um einen Rat zu geben, ist Parasurama hergekommen, u.z. von der Westkiiste. 
Sein Rat ist: zum Gomanta-berg (De) zu gehen, der bei Goa liegt. Er bringt die Bruder dahin, 
prophezeit ihren Sieg, und geht wieder nach Surparaka (De) im Konkan an der Westkiiste. 
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Die Elemente auch dieser Mythe sind zahlreich. Die Mutter Parasuramas war eine alte 
Lokalgottheit der siidindischen Urbevolkerung. Die Geschichte ihrer Enthauptung ist nicht 
klar uberliefert, nur dass teilweise ihr Haupt alleine in Tempeln verehrt wurde, ihr Leib aber 
ausserhalb, dort, wo auch die Pariahs ihn anbeten konnen (Zimmer 229) oder dass ihr Kopf auf 
den Leib einer Pariahfrau aufgesetzt wurde (ib.; Hopkins 226; Iyer IV, 130; Sonnerath 204 ff.; 
218), dass diese Gottin wie eine Henne die grosse Gotterdreiheit Brahma-Visnu-Siva ausbriitete 
(Hopkins ib.), ist bisher bekannt geworden. Diese alte, mit ihrer Grausigkeit und mit ihrem 
Charakter als Allmutter deutlich der mutterrechtlichen Schicht zugehorige Gottin ist aber in 
der Parasurama-sage ihrer Gottlichkeit entkleidet, und ihre Enthauptung ist als Strafe gerecht- 
fertigt. Es ist jetzt eine Orestestat, die fiir den Muttermbrder aber keinerlei Gewissensqualen 
nach sich zieht. Die Enthauptung wird sofort wieder riickgangig gemacht. Sie ist nur Zeichen 
des Sohnesgehorsams gegen denVater. Und derVater befiehlt die Tat als Strafe fiir eine wenn 
auch noch so kleine Unkeuschheit der Frau. Die uralte Mythe ist also ganz offensichtlich in die 
Hande von ausgesprochenen Vaterrechtlern gekommen. 

War Parasurama selber auch schon ein Gott des alten Mutterrechts? Sein Aussehen ahnelt 
zweifellos dem Siva (Rao 186) mit der Haarflechte, der roten Farbe; und man hat geurteilt, dass 
er eigentlich ein sivaitischer Feind Visnus ist und erst spater (und sozusagen aus Versehen) mit 
Visnu identifiziert wurde (Hopkins 21 1). Sein Charakter ist als der des wildgewordenen Holzhauers 
mit dem steinzeitlichen Beil, als Reprasentant palaolithischen Sammlertums verstanden worden 
(Zimmer 233). In der Tat ist seine Darstellung (ib. 224) ganz die der Djangelbewohner Central- 
indiens. In Chota-Nagpur tragt jedermann dieses Beil. Aber damit ist noch nicht gesagt, dass die 
Djangel-bewohner sich so vergottlicht hatten. 1st es nicht vielmehr so, dass der Talbewohner der 
Gangesebene von seiner hoheren und friedliebenderen Gesittung her den primitiven Sammlerso 
erlebt? Die Asketen dieser hoheren Kultur gingen selber ins Djangel und lebten wieder als Samm- 
ler: sie sahen die Brutalitat der primitiven Jager; und fiir die Reiterheere, die Kampfwagen und 
sogar die Fusssoldaten der Konige der Gangesebene war das mittelindische Bergdjangel eine 
Gefahr, ein undurchdringliches Dickicht voll gefahrlicher Stamme und Damonen. Solche Stamme 
aber sassen in althistorischen Zeiten nicht nur in den Bergen, sondern weit in die Ebene hinein. 
Der Nisada Guha sass zu Ramas Zeit direkt am Sudufer der GangS! Wie manches Heer der Stad- 
ter-Konige mag von den ,,Wilden” der Walder der Gangesebene aufgerieben worden sein ! Also : 
mag auch ein alterer Kern von Siva-art in ihm stecken, der Parasurama der uns erhaltenen My- 
thologie ist wesentlich von den Vaterrechtlern, den Herren der Gangesebene aus gesehen. 

Und zwar wurde er besonders aufgegriffen von den Brahmanen, die in ihrem langen und 
schweren Kampf urn die Macht einen solchen Popanz gegen die Ksattriyas gut gebrauchen konn- 
ten (Zimmer 226 f.). Die mythologische Geschichte des Kampfes der Brahmanen gegen die 
Ksattriyas, der sicher so historisch war wie der zwischen Kaiser und Pabst, beginnt im Hause 
des Yayati, des Ahnen des Arjuna Karttavirya; zwischen seinen beiden Frauen, einer Brahma- 
nin und einer Ksattriya-tochter entsteht unversohnliche Feindschaft (Vi. P. IV, 9). Zwischen 
Arjuna und Jamadagni entbrennt ein Kampf um die Wunderkuh, der sich bei ViWamitra und 
Vasisthas Kuh wiederholt (Zimmer 224). Das Ende war so fiirchterlich, dass heute kein Adliger 
aus altem Ksattriya-blut mehr lebt — alle wurden von Parasurama vernichtet (Risley 1 1, 185), 
und die heutigen Rajputen (Agnikula, s. u.) gehen auf jiinger eingewanderte Eroberer der ersten 
Jahrhunderte n. Chr. zurtick. 

Diese Tradition ist aber nicht allgemein geglaubt: noch heute gibt es Nachkommen des 
.Mond- und des Sonnen-geschlechts (s.u. Krsna); und Rama und Krsna lebten ja noch nach dem 
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21. Blutbad. Veilleicht spielt in die Mythe eine Rivalitat beider Geschlechter hinein. Der Enkel 
der sonnengeschlechtlichen Satyavati kampft gegen den Mond-sprdssling Arjuna, und Jamadag- 
ni bezwingt die Sonne, die ihm den Sonnenschirm schenkt (Hopkins 86 f.): also die Abstammung 
betont eine Sonnen-zugehdrigkeit des Parasurama. Wesentlich aber ist, dass der Ksattriya- 
schreck von diesen beiden Dynastien garnicht als so schrecklich empfunden wurde: gegen Krsna 
ist er hilfreich, gegen Rama recht ergeben. Die Erde ist durch das viele Blut gesattigt — und 
zugleich fiihlt sie sich verwitwet nach dem Tode all ihrer Fiirstengemahle, obgleich sie sich auch 
erleichtert fiihlt durch ihren Tod (Hv. 52, 46 f.). So schwankt sein Bild in der Geschichte. . . . 
Vollends an der Westkuste wurde er als ein Kulturheros gefeiert, vergleichbar eher einem Agastya. 
Und in Nordindien leitet sich die Kaste der Arakh (Bauern und Landarbeiter) von ihm her 
(Crooke 1, 81), die ihren Urahnen doch sicher nicht als grausam verurteilen. Also: es gab eine 
uralte sudindische Orestesgestalt, und die wurde von den Brahmanen im Kampf gegen die 
Ksattriyas verwendet, verlor die alte Grausigkeit mehr und mehr — und wurde schliesslich der 
Erleichterer der Erde; sein Gegner Arjuna bekam fast Damonencharakter; und so war Parasu- 
rama fahig, ein Sonnengott, Visnus Verkorperung zu werden. 

Das Reich des Arjuna ist an der rnittleren Narbada (De: Mahismati) zu lokalisieren, da, wo 
auch der Biiffeldamon seinen Sitz hat. Seine Vorfahren sollen vom Norden (De: Tamasa) stam- 
men. Die Vaitarani (De) bei Nasik soli von Parasurama zur Erde herabgebracht worden sein. 
In den 5 Blutseen (Samantapancaka) in Kuruksetra sammelte sich das Blut der erschlagenen 
Ksattriyas (Hopkins 184; Sukthankar 6). Am Ramahrada (De) bei Thanesvar vollzog Parasu- 
rama die Totenopfer fiir sie. 


8) Visnu als R^ma (der Schwarze) 

Die Gestalt Visnus als RSma ist in Valmikis Urgedicht des RSmayana so mit jungen Inhal- 
ten beladen, dass es schwer ist, das Alte herauszulosen. Das Neue ist einerseits Ethik: der Konig 
muss unter alien Umstanden sein Wort halten, und wenn er daran zugrunde geht, wenn er auch 
sein Reich verliert; dann bleibt ihm das Waldleben als Asket; anderseits das Romanmotiv: 
Trennungsschmerz und Wiedervereinigung eines Liebespaares, verbunden mit Reisen, Geo- 
graphic: die beiden Komponenten auch des griechischen Romans. Schliesslich der Operncharak- 
ter: idyllenhafte Ausschmiickung mit lyrischen Ausmalungen in grossen arienartigen Mono- 
und Dia-logen. Aber einzelne Momente, u. z. recht wesentliche, lassen sich doch schon kulturge- 
schichtlich einordnen. 

Wie Parasurama der Sohn, so ist Rama der Gatte einer alten Ackerbau-gottin. STta, die 
aus der Furche geborene und in den Schoss der Erde wieder eingehende, von ihrem mensch- 
lichen Vater Janaka nur gefundene, ist die typische Gottheit der Pfiuger (Hv. 71,9). Sie hat aber 
als Ramas Gattin keinerlei ackerbauliche Oder mutterrechtliche, grausige Zuge mehr. Vielmehr 
ist sie wie Renuka und Uma nur Gattin, treu und liebevoll, das Idealbild der Hindufrau. Ob sie 
iiberhaupt grausige Zuge wie Renuka-Durga hatte, ob sie eine Muttergottin schon der Hack- 
bauern war, ist unklar. 

Wenn sie bei den Birhor als ,,Pflugerin” etyrnologisiert wird, so kann das eine junge Erfin- 
dung sein (Roy Bi. 408); wie sollten diese Affenjager eine alte derartige Etymologie haben! 
Wenn sie dagegen bei den Oraon als Frau des Sonnengottes erscheint, die das erste Menschenpaar 
vor dem Weltbrand rettet (Dehon 127), so passt das besser zum Visnuismus. 

Ihr tragisches Ende, verstossen vom kbniglichen Gatten und seinem Hof, und die Geburt 
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der Zwillingssohne im Djangel weist vielmehr auf das tragische Ende so mancher Mutter von 
Sonnenhelden (Buddha). Im Pflugbau, zu dem Sita gehort, ist die vaterrechtliche Komponente 
eben von Anfang an iiberwiegend (s.u. Baladeva). 

AIs altes Grundmotiv der Ramasage, dass Sita, die Gattin des Kronprinzen, von ihm getrennt, 
dann von ihm und seinem treuen jiingeren Bruderwieder gefunden und wieder erkampft wird, hat 
Jacobi (Ram. 127 Anm.) eine Wandersage vermutet: die Prinzen verlassen ihr vaterliches Reich 
und Ziehen aus, ein neues Reich griinden: Sita als Reprasentantin des Ackerbaus und Reiches. 
Kaum einer hat das Ramayana so gekannt wie Jacobi, und so glaube ich, dass man seine Ver- 
mutung ZU ziemlicher Gewissheit erheben kann, zumal die Landnahme-sage der Sakya der 
Rama-sage recht ahnlich ist. Es gibt eine alte Sage, dass zwei Briider auf der Jagd von einer 
Hindin weit fortgelockt werden; die Hindin ist die gottliche Urmutter ihres Stammes und fiihrt 
sie so zu neuen Wohnsitzen, wo das Bruderpaar die Urvater des neuen Zweiges des alten Stammes 
wurden. Bei den Ungarn ist diese Sage ihrer Landnahme noch heute iebendig, und Alfoldi hat auf 
dem Istanbuler Historikerkongress 1937 sie bei den Tiirkvolkern, bei Hunnen, Ugriern, Tataren, 
Kirgisen, kurz in ganz Eurasien als ein Urmotiv aufgezeigt, als Mythe eines alten Doppelko- 
nigtums und Zweiklassensystems erkannt, in den totemistischen Rahmen eingefiigt und mit den 
herrlichen Tierskulpturen des altesten Sibirien in Zusamrnenhang gebracht. Es ist wohl kein 
Zweifel mogiich, dass diese Sage auch der Rama-sage zugrunde liegt. Hier ist die Hindin in die 
goldene Gazelle, die von dem Damon angenommene Zaubergestalt, die das Bruderpaar von Sita 
fortlockt, und in Sita, die in diesem Augenblick von einem anderen Damon entfiihrt wird, aufge- 
spalten worden. Die Gazelle wird von Rama erlegt, Sita wird schliesslich wiedergefunden, und 
zugleich wird RSma Konig in Ayodhya. Dass daneben noch andere Sagen in Sitas Raub einge- 
gangen sind (Pax), soil damit nicht bestritten werden. 

Ein vaterrechtliches Zweiklassensystem haben wir auch in Indien bei Agharia, Andh,Halba, 
Kurku, Gadaba, Bhutia (Niggemeyer 419 ff.), also bei einer der vielen Komponenten der Munda- 
kultur. Zu dem kosmogonischen Tauchermotiv, das im Norden von Indien und in seinem Osten 
vorkommt und im Grunde totemistisch ist, tritt jetzt das zwei-Briider-Motiv, ebenfalls im Norden 
und Osten von Indien; zwei Briider als Kulturheroen gibt es bei den Ple-Sakai in Hinterindien 
(Rahmann 53 Anm. 88), als Ahnen bei den Angami NSgas (Kiihn Nr. 182 f.) und Khasi (ib. Nr. 
195; S. S. 87). Es gibt hier aber auch 4 Oder mehr Briider (ib. S. 136). In Indien haben wir bei den 
Birhor die Oberlieferung eines Bruderpaares als Begriinder der Dynastie von Ramgarh: diese 
Herren beanspruchen heute natiirlich, Hindu zu sein, nicht Birhor, und drehen die Sage so, dass 
sie von einem Lowen- und Tiger-gott abstammen (Roy Bi. 488 ff.). Die Hauptgbtter in Chota 
Nagpur aber sind die zwei Briider: der Sonnengott im Himmel und Barnda auf Erden. Barnda 
fliichtete einmal bei Regen unter eineTamarinde (s.u.); als er doch nass wurde, in eine Schmiede, 
dadurch wurde er unrein und musste den Himmel verlassen (IBORS 11, 202 f.). Neben dem 
Bruderpaar aber steht noch ihre Schwester, Nage Era, eine bbsartige Gottheit (Rahmann 70 f.), 
wie neben den Briidern RSma und Laksmana Sita steht, die im Dasaratha-Jataka als Ramas 
Schwester erscheint, und wie neben Krsna (s.u. ) und Baladeva ihre Schwester Subhadra steht: 
urspriinglich wohl als Gotterdreiheit in der Stadt Puri, d.h. direkt am Rande der Chota Nagpur- 
kultur verehrt. 

Rama und Laksmana erscheinen bei den Birhor auch als eine Art Gewittergotter (Roy Bi. 
498); bei den Asur als tragisches Bruderpaar. Ramas Sohne Kusa und Lava sind ein Briiderpaar, 
das seine eigenen Stadte und Reiche griindet. Ob auch Nara und Narayana, Krsna und Arjuna, die 
Asvin-briider des Rgveda, Mitra und Varuna, Sonne und Mond, die Ahnen der beiden grossen 
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Dynastien, in den Zusammenhang gehoren, muss noch offen blieben. Kusa und Lava werden im 
Wald geboren, Krsna und Baladeva im Wald von Hirten aufgezogen, Rama und Laksmana war- 
den in den Wald verstossen, Romulus und Remus warden in der Wildnis von der Wolfin gesaugt, 
das Sind greifbare Motive dieses Zusammenhanges. Ich will aber nicht verschweigen, dass man das 
zwei-Briidermotiv in Nord- und Siid-asien auch als lunarmythologisch deutet (Rahmann 54; 
Koppers 389). 

Alfoldi aber reiht ferner noch die Vorstellung von dem Tier (Wolf) -ahn mit zwei Frauen 
an; dazu stellt der Indologe den Schildkrotenahnherren mit seinen zwei Frauen Diti und Aditi, 
von denen die Gotter und die Damonen stammen ; Visnu hat zwei Gattinnen, Aiyanar (s.u.) usw., 
die alten Sonnengotter des Siidens, wie der Sonnengott bei den Munda (s.o.). Und Alfoldi zieht 
noch den Dualismus der 53 guten gegen die 43 bosen Gotter bei Burjaten usw. heran: dem ent- 
spricht in Indien der Gegensatz der Gotter und Damonen, der Sura und Asura, Daitya und Aditya. 
Also die Sage von der Verfolgung der Hindin ist nicht nur vereinzelt im Ramayana nach In- 
dien gelangt, sondern es war ein ganzer Strom der innerasiatisch-totemistischen Tier-mythologie 
nach Indien. 

Dass dieser Einstrom aber erst mit Pflugkultur erfolgt sein soil, wie es die Sita andeutet, 
dafiir weiss ich keine Argumente. Noch unmbglicher ist es, diesen Einstrom mit der sakischen 
Vblkerwelle in Verbindung zu bringen; oder ist es denkbar, dass ein so junges Importstuck zum 
Kern des RSmayana verarbeitet (und dabei so stark abgewandelt) werden konnte — selbst wenn 
wir das Ramayana noch nicht datieren kdnnen? Wo in den Puranen die Turuka, Hiina usw. als 
wilde Feinde erscheinen, kann in ebenderselben Literaturgattung doch nicht ihre Stammessage 
entlehnt und vergdttlicht worden sein! Die iranischen Einfltisse im Panjab aus den letzten 
Jahrhunderten v. Chr. kommen aber auch nicht in Frage; solange das Perserreich Baktrien usw. 
fest in der Hand hatte, kamen keine nennenswerten Reiterstamme Innerasiens nach Indien. 
Dann ist man aber bereits mit dem Riickdatieren bis auf die Zeit der aryischen Wanderungen 
um 1000 V. Chr. angelangt: was damals oder noch fruher herein gekommen ist, kann die Indologie 
noch schlecht unterscheiden — aber fiir unseren ersten Versuch genugt es auch, wenn wir diese 
Mythen einer ,,prahistorischen” Einwanderung nach Indien zuweisen. 

Um zu Sita zu gelangen, schleppen die Affen Steine ins Meer und Bauen so eine Briicke nach 
Lanka: das ist eine typische Steinsage; und im Ramayana wird z.B. bei der Versteinerung der 
Ahalya (Zimmer 243) eine andere Sage ahnlichen Typs erzahlt. Damit mochte ich das im ganzen 
Visnuismus immer wieder begegnende Motiv der verehrten Fussspur zusammenstellen (Bhan- 
darkar 33). In Gaya (De: Yajhapura und S. 233) sind die Fussspuren Visnus an zahllosen Stellen 
heilig, waren aber fruher grosstenteils buddhistisch. Im Tempel auf dem Mandaraberg, in Har- 
dwar, in Ramesvar, in Rajgir (De: Girivrajapura) und in Girnar (De: Girinagara), in Bisalachatra 
(De) und Ceylon auf dem Adamspeak (ERE s.v.) werden visnuitische Eussspuren verehrt. Letz- 
tere werden von den verschiedenen Religionen als die Buddhas, Sivas, Adams und des heiligen 
Thomas aufgefasst. Es gibt auch sivaitische (De: Rudrapada), Bhrgus in Balia (De), Savitris im 
Udyantaberg (Hopkins 86), Devis (Kirfel, Hind. Abb. 108 ff.). Aber das ist wohl nur eine Uber- 
tragung. Urspriinglich sind sie rnegalithisch (Wilcke 149f.; fiir Peru: ERE X 1 1, 68) und mit 
Megalithen bis Hinterindien gelangt (s.o.) auf Gedenksteinen fiir Kinderlose. Und Zauber mit 
Fussspuren wird z.B. bei den Birhor zur Verhexung des Diebes, der sie hinterliess (Roy Bi. 310) 
ganz ahnlich wie in Europa (Wilcke a.a.O.), bei den Cheros zum Verfluchen von Feinden (Crooke 
II, 221) verwendet. Bei den Oraon wurde die in einem Felsen hinterlassene Fussspur eines Ele- 
fanten verehrt (Roy ORC 57): also gerade im Gebiet der Megalithkultur in Chota-Nagpur (s.o. 

Ruben, Eisenschmiede und Damonen in Indien 33 
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Spuren an der Stelle des Todes bei den Asur) und damit zugleich im Gebiet des alten Jager- und 
Hirtentums, des Sonnengottes und des vaterrechtlichen Totemismus. Im Lied des Hirtenhelden 
Krsna spielen die Fusspuren ihre Rolie: Krsnas Fusssabdriicke ,,schmucken” die Fliisse, Felsen, 
Walder (Hv. 46,22); die Hirtinnen betrachten sie voll Verziickung (Vi. P. 5, 13, 31 ; Bh. P. X. 
30, 24 ff); sie sind mit Lotussen gezeichnet (Bh. P. 38, 25); nach den Fussspuren der Kiihe findet 
man das Vieh im Wald (Bh. P. 19, 4); dass der bose Karnsa keine sichtbare Fussspur hinterlasst, 
kundet seinen nahen Tod an (Bh. P. 42, 29) usw. Visnus hochste Statte ist seine Fussspur (pada) 
seit den Zeiten des Rgveda. Visnu ist der Weg (gati) fiir alle Menschen, d.h. die Menschen mbgen 
seiner Spur bis zum hbchsten Punkt des Weltalls folgen. Buddha ist der ,,so gegangene”. Wan- 
dern, wandern ist die Parole der frommen Alten (sannyasi) und der buddhistischen Mdnche, 
denn alles ist fliessend (rta) und vergehend (anitya): das ist eine asketische Umdeutung, die 
Nachfolgerin der Sonnenverehrung. Visnu schreitet schnell und weit wie die Sonne, deren Tier 
das schnelle Pferd ist: also Hirtentum ist die Grundlage dieser Spur-mythologie, Hirtentum als 
Erbe alteren Jagertums. Das Hirtentum war aber auch eine Komponente der Pflugkultur, u.z. 
die iiberwiegende, die dem Vaterrecht gegen das Hackbauerbe zur iiberragenden Bedeutung 
verholfen hat. 

Aus uraltem indischen Glauben ist auch der Affengott Hanuman in die Ramasage gelangt; 
freilich ist Hanuman eine wahrhaft komplexe Gestalt mit manchen Schichten! Die Birhor essen 
ihn und haben zur Fundierung dieser Sitte, die ihren hoheren Nachbarn, den Oraon (Roy Or. 24), 
hochst anstdssig erscheint, eine besondere Sage erfunden, die an die Rama-sage angeschlossen 
wird (Roy Bi. 425 ff.): als Hanuman in LankS die Ruhe der Damonen storte, befahl Ravana 
den Birhor, ihn zu fangen. Sie konnten es nicht, bis Hanuman selber sie lehrte, die Netze fiir 
den Affenfang zu kniipfen, die sie noch heute beniitzen. Schliesslich fragte Hanuman den RSma 
— er redete ihn als Onkel an, was nur ehrend gemeint ist, dasselbe tut vorher der Bar — wer ihn, 
Hanuman, nach seinem Tode bestatten wiirde, und Rama antwortet: ,,Die Birhor werden dich 
und dein Geschlecht essen.” Man bedenke, dass die Birhor ihre Eltern zu essen pflegten; so ist 
ihnen bestatten gleich essen. Und beim Fangen der Affen singen die Affen ein Preislied fiir sie 
(ib. 1 2 f.). Sie ,,entschuldigen” sich mit diesen Sitten und diesen Mythen in einer so altertiimlichen 
Weise, dass man sie zum alteren Bestand eines noch mesolithischen Jagertums rechnen mochte. 
Dasjagdtier wird damit zum Gotterhoben; das ist noch vor-totemistisch (?sudlich ?) denn der 
totemistische Tiergott darf nicht gegessen werden. Erscheint den Birhor ein Affe im Traum, so 
bedeutet das Ungliick in der Jagd (ib. 25); er wiinscht wohl in diesem Falle, verschont zu bleiben. 

Bei den Birhor erscheint er aber auch als gottiiches Wesen, das durch einen Dreizack dar- 
gestellt wird, als Diener der Devi (Roy Bi. 27 ; 22). Das ist eine ganz andere, wohl von den benach- 
barten Bauern, Oraon und Good, uberkommene Vorstellung. Bei den Bhil ist Hanumanji, 
ebenso wie Bhaironji, ein Gott der Maisernte (IBORS X,110), und ein Hanuman wird (abge- 
sehen von Chota-Nagpur) fast in jedem indischen Dorf verehrt, nicht etwa, weil er der Freund 
Ramas war, sondern umgekehrt: der alte Gott wurde ein Heifer Rarnas. Der wilde Affe pliindert 
die Felder — also wird er verehrt wie der Buffel, der Elefant und der Eber. 

Den Affen als Totemtier kann ich in Chota Nagpur jetzt z.B. fiir die Pan (Risley) und die 
Bhuiya in Singhbhum (Russell II, 314) belegen. Die Oraon, die die Affen nicht essen, werden 
angeblich (Roy) in ihrer eigenen Oberlieferung mit den Affenfreunden des Rama zusammenge- 
bracht auf grund einer (recht unwahrscheinlichen) Etymologie ihres Namens aus Sanskrit va- 
nara. Man hat diesen Ausdruck fiir ,,Affe” als vana-nara: Waldmensch gedeutet und mit Er- 
innerung an Orang Utans, Menschenaffen (Zimmer 284 f. mit aller Vorsicht) zusammengebracht. 
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Eine Affin als Menschheitsahne kommt in Tibet und Hinterindien (Kiihn 201 ff.) vor. Vom vater- 
rechtlichen Affentotemismus in Chota Nagpur, wie ihn sich auch Mitra 274 denkt, Hessen sich 
gut die sonnenartigen Charakterziige im Bilde des Hanuman verstehen. Jacobi hat Hanuman 
aus richtigem Gefiihl mit Indra verglichen (132). 

Visnu (Hv. 216, 15) und die Sonne selber (Hopkins 204) wurden als Stieraffe (vrsakapi) 
bezeichnet. Im Sprung des Hanuman iiber den Ozean erkennt man den letzten Rest einer alten 
Sonnenmythe (Zimmer 301 ff.). Hanuman schlagt der Devi das Haupt ab, erzahlte mir der Sadhu 
am Mandaraberg zur Erklarung eines rohen Reliefs in einer kleinen kunstlichen Hohle: Hanu- 
man tritt mit dem rechten Fuss auf eine Art Gorgoneion. Er sagte: Ahiravan und Mahiravan, 
zwei Briider aus der Ravana-dynastie, wollten Rama und Laksmana der Devi opfern; da kam 
Hanuman und besiegte die Devi. Ich dachte an Renukas Kopf. Und die Birhor erzahlen, dass der 
Damon Kumbhakarna die Bruder Rama und Laksmana der Kali mai opfern wollte ; er streute ih- 
nen Reis vor, damit sie ihn fressen, wie die Opfertiere in Chota Nagpur vor der Opferung ge- 
fiittert werden; sie taten, als verstanden sie ihn nicht; er machte es ihnen vor, biickte sich — und 
da schlug ihm Laksmana den Kopf ab. Wie diese Sage urspriinglich lautete, weiss ich nicht. Aus 
dem Ramayana kenne ich sie nicht. Aber das Relief ist dort vorhanden und zeigt Hanuman 
als Sieger iiber ein grausiges Haupt. Und damit ist vielleicht auch zu vergleichen, wie die Oraon 
sich einen lebenden Affen vor ihrem Hause anbinden zur Abwehrdes bosen Blicks(Roy ORC 253). 
Hanumans Haltung, die schon in Sanchi belegbar ist, ist die seines Bruders Bhima(s.u.), der 
ebenfalls ein Sonnenheld ist. In der RSmasage der Birhor ruft Hanuman bereits aus seinem 
Mutterleib heraus; er mochte RSma helfen (Roy Bi. 415): das erinnert an Buddhas Ruf bei 
seiner Geburt und an Krsnas Kindheit. Er zundet die Damonenstadt Lanka an — vielleicht eine 
Mythe der sengenden Sonne. Fiir Buddha ist der Affe ahnlich dem Feuer: Symbol der Unbe- 
standigkeit (s. Abb. 58). 

Die dichterische Ausgestaltung des Affenheeres im Ram. ist aber schon stark stadterisch. 
Die Schilderung der Djangelkraft, der Gewalt des Affenheeres (Zimmer 256 ff. ; 301 ff.) ist eine 
typische Waldromantik des stadtischen jagers, Fursten, resp. des ihn begleitenden Dichters, 
der nur bei solchen Gelegenheiten die „Natur” kennen lernt. So schildert Kalidasa in der Sakun- 
tala die friedliche Einsiedelei statt des echten Djangels, so beginnt der Hitopadesa mit einer 
Idylle des Djangels, das der Karawanen-Kaufrnann durchreist : der Zugochse bricht sich das Bein, 
bleibt zuriick, geht in die Wildniss und wird Freund des Lowen; daran spinnt sich die roman- 
tische Fabelwelt unter Verwendung des alten Motivs vom Stier und Lowen. So kann man vom 
Bild des Affen eine ganze Geschichte der indischen Kultur ablesen. 

Rama wird als Ramacandra (Rama, der Mond) von den anderen Ramas unterschieden 
(Zimmer 236). Jacobi meinte, weil eine andere Sita einst den Mond liebte (Taitt. Br. 1 1, 3,10; 
Jacobi 137); darin liegt, dass der Mondcharakter nicht etwa zum innersten Wesen Ramas ge- 
hort. Der uns iiberlieferte moralische Rama freilich ist milde wie der Mond (Zimmer 236) — aber 
der Name Ramas braucht nicht auf das Dunkel der Nacht zu gehen. Rama wird schwarz oder 
eher dunkelblau dargestellt wie Krsna, und ich glaube, dass das die Farbe der Krieger, Jager, 
Hirten, die stets im Freien sind, im Gegensatz zu den Brahmanen, die stets im Schatten sind, 
bedeutet. Krsnas sind fiir die Verfasser des Egveda ,,Schwarze” mit der verachtlichen und ge- 
hassigen Bedeutung, die das Wort auch fur den heutigen Durchschnittseuropaer hat. So kann 
man diesen Namen als Argument fiir das voraryische Alter dieser Heroen benutzen. 

Dabei ist Rama aber doch ein echter Sonnenheld! Nicht nur deshalb, weil er mit Visnu 
identifiziert wurde, diese Identifizierung erfolgte vielmehr mit Recht, weil er das Wesen des 
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Sonnengottes mit den wesentlichen Ziigen des Kampfens, Schiitzens und Wanderns in sich trug 
(Jacobi 138f.). Es ist dabei weniger wichtig, dass er aus dem Sonnengeschlecht stammt oder dass 
er mit einem Beschworungslied der Sonne schliesslich siegt (Hopkins 299; nur in der Siidrezen- 
sion); wichtiger ist schon der Zug des primitiven Rama der Birhor, dass ein Brahmane (Visvami- 
tra) ihn und seine Briider in ihrer Jiigend zu einem Scheideweg fuhrt; er zeigt ihnen einen zu 
einer Stadt und einem gefahrlichen Djangel und erkennt aus ihrer Wahl ihre Heldenhaftigkeit 
(Roy Bi. 406 f.) — Herakles am Scheideweg; bei Achill musste seine Mutter die Wahl treffen; 
solche Heldenwahl ist sonnenartig. 

Es soil bei dieser mehrfachen Heranziehungdes Ramayanader Birhor nicht etwa behauptet 
werden, dass dies das Urramayana sei, aus dem die aryischen Redaktoren spater geschopft hat- 
ten! Es ist sicher, dass die Birhor vom Hinduismus beeinflusst worden sind (s.o. Mahadeo); 
diese Version des Ramayana ist aber deswegen so wichtig fiir uns, weil sie uns einen Rama in der 
Denkform eines der primitivsten jagerstamme vorfuhrt und durchweg den Stil dieser Denk- 
form deutlich erkennen last. Wenn es also eine primitive, voraryische Mythe eines Rama-helden 
gegeben hat, dann konnen wir uns dessen Eigenart an diesem Rama und seineni Verhaltnis zu 
dem des Valmiki verdeutlichen! So ist z.B. die beriihmte Geschichte, warum die Krahen ein- 
augig sind, innerhalb des valmikischen „Urgedichts” ganz analog der naturerklarenden Epi- 
sode im Ramayana der Birhor: wie bekam der Storch seinen langen Hals? (416), Woher hat 
das squirrel (reizende Eichhornchenart) seine Farbung und seine Geschicklichkeit? (417), woher 
hat der Tamarindenbaum seine merkwiirdigen Blatter (410 f.) usw.? Das sind bis zu Valmiki 
echte Zeugen alter ‘Naturwissenschaft’ von Jagern des Djangels. 

Und in diesem Zusammenhang mochte ich noch auf den Baren hinweisen, der als Zauber- 
priester fungiert und dem Rama den Aufenthaltsort seiner Sita ausfindig macht, wie seine 
Berufsgenossen heute noch nach Dieben gefragt werden (414 f.). Das ist alter Tierfabelstil, und 
soldi Denken lasst auch noch Valmiki die Baren fiir Ramas Freunde halten. Der Bar war eines 
der altesten und wichtigsten Opfertiere der Menschheit. Ein Bargott wird von den Bhuiya 
verehrt; einer ihrer Clans in CP leitet sich vom Bar als Ahnher (Russell 1 1, 314), ebenso die Kaste 
der Madiga (Iyer IV 127). 1st seine Rolle in der Visnu-mythologie davon ein Rest? Er tritt auch 
in Krsnas Leben ein; der Barenkonig jambavan lebt auf dem Barenberg (Rksaparvata) an der 
Godavari: er hat den Syamantaka, den herrlichen Goldschmuck, der die Sonne reprasentiert, in 
seiner Hohle. Diesen Schmuck hatte Satrajit, der Freund der Sonne, von der Sonne selber er- 
halten und seinem Bruder Prasena gegeben. Krsna wollte ihn gerne haben, bekam ihn aber nicht. 
Da wurde eines Tages Prasena auf der Jagd von einem Lbwen getotet, der Barenkonig aber 
erschlug den Lowen und brachte den Syamantaka in seine Hohle. Jetzt wurde Krsna verdach- 
tigt, den Prasena des Schmuckes wegen ermordet zu haben. Urn sich zu rechtfertigen, verfolgt 
Krsna mit „sachverstandigen Mannern” (vielleicht Djangeibewohnern) die Spur des Prasena, 
findet die Spur des Baren und seine Hohle und hort, wie die Amme den weinenden Barenprinzen 
mit dem Syamantaka t. ostet. Er lasst Baladeva und seine Stammesgenossen vor der Hohle, dringt 
alleine in sie hinein und hat einen 21-tagigen Kampf mit dem Barenkonig zu bestehen. Balade- 
va und die anderen aber gehen nach Dvaraka und melden, dass Krsna erschlagen ist. Aber der 
ist siegreich, heiratet jambavati, die Tochter des Biirenkonigs, kehrt mit ihr und dem Syaman- 
taka nach Dvaraka zuruck und reinigt sich von dem Verdacht. Er gibt den Syamantaka an 
Satrajit zuruck (Hv. 38 f.). Der aber wird von Satadhanva erschlagen und das juwel von ihm 
an Akrura ubergeben — alles Vettern aus demselben Stamm! — der jetzt Herr von Dvaraka 
ist. Krsna ist gerade abwesend in Hastinapura. Die Tochter des errnordeten Satrajit, die aber 
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eine Frau Krsnas war, eilt voll Kummer zu ihm. Krsna bricht sofort nach Dvaraka auf, und es 
kommt zum Kampf zwischen ihm und Satadhanvan; der aber flieht auf einer fabelhaften Stute 
bis zu ihrer Erschdpfung; zu Fuss eilt Krsna ihm nach und erschlagt ihn vor Mithiia. Er findet 
aber den Syamantaka nicht bei ihm und kommt ohne ihn zu Baladeva zuriick, der auf dem 
Kampfplatz vor Dvaraka auf ihn gewartet hatte. Baladeva ist jetzt von neuem vollVerdacht 
gegen Krsna, geht selber nach Mithila und bleibt dort. Akrura aber vollzieht — der Ort wird 
nicht angegeben — ein 60-jahriges Opfer fiir den Syamantaka; und solange er (mit dem Sonnen- 
schmuck) aus Dvaraka fort ist, regnet es dort nicht. Dann erfolgt eine allgemeine Aussdhnung: 
Krsna holt Baladeva und Akrura wieder zuriick, und der Regen setzt wieder ein. Krsna aber 
erkennt durch Yoga, dass Akriira den Syamantaka hat, und fordert ihn offentlich auf, ihn heraus- 
zugeben. Akrura tut es, und Krsna gibt ihn ihm wieder (Hv. 39). Damit endet die reichlich ver- 
wirrte Sage, die den fiirchterlichen Streit in Krsnas Familie illustriert; aber im mythologischen 
Kern liegt mehr: wie das Rheingold, so bringt der Syamantaka seinen Besitzern Prasena und 
seinem Rauber Satadhanvan den Tod, sodass eigentlich nur Krsna, der Sonnenheld selber, ihn 
bei sich tragen konnte (39, 10). Obgleich Krsna das weiss, ubernimmt er ihn doch nicht, sondern 
gibt ihn dem Akrura wieder, der spater einer der ersten Anhanger Krsnas wird; ahnt Krsna, 
dass auch er durch den Besitz des Syamantaka den Tod finden wiirde? Jedenfalls: der Bar, der die 
Sonne in seiner Hdhle gefangen halt, das Wiederauftauchen des totgeglaubten Krsna aus der 
Flohle des Baren (vgl. Nclrayana), die Diirre, solange das Sonnengold nicht in Dvaraka scheint, 
das sind uralte sonnenmythologische Zuge, die freilich zu stark vom Familienstreit iiberwuchert 
sind und dem Verfasser dieser Episode nicht mehr recht verstandlich waren: es war eine Stam- 
message, die in den Stammbaum, nicht in die eigentliche Lebensgeschichte des Helden ein- 
gefiigt wurde. 

Der Bar-berg ist aber auch ein Verwandter Krsnas; darauf werden wir zuriickkommen. 
Und auch bei dem grossen Relief des Trivikrama in MahSbalipur (Rao 171) ist er als himmlicher 
Siegestrommler dargestellt. In Chota Nagpur fiirchtet man den Bar fast noch mehr als den Tiger, 
weil er fast stets den Menschen attackiert ; er wird vor allem als Hdhlenbewohner gefiirchtet. Und 
sein aufrechter Gang musste ihn geradezu zum Waldgeist machen. 

Rama wird 14 Jahre von Ayodhya verbannt; davon verlebt er 12 Jahre verhaltnismassig 
friedlich, als Einsiedler, mit gelegentlichen Abenteuern, die aber nur kurze Zeit in Anspruch neh- 
men. Dann erst beginnt die Tragddie mit Sitas Raub; zwei Jahre sind mit Suchen und Kampf 
ausgefiillt. Im .Mbh. werden die Helden 12 Jahre in den Wald verbannt, und ein 13. Jahr miissen 
sie sich unerkannt unter Menschen aufhalten; die 12 Jahre sind friedlich, das 13. beginnt mit 
der Gefahr, denn man sucht sie in ihrer Verkleidung zu erkennen und zu vernichten. In beiden 
Fallen liegt eine merkwiirdige Zahlweise vor: 12 und 1, 12 und 2, die fiir die Munda typisch sein 
soli (La Vallee Poussin 126), aber auch im Pamir vorkommt (ib. zit. IRAS 1913 1065). Die Zahl 
von 12 Jahren, der Jupiterzyklus ist in ganz Indien wichtig. In Malabar gehen alle Amter auf 
12 Jahre, alle Pachtungen (Menon 11, 385), und die grossen Kumbhamelas sind alle 12 Jahre. 
12-jahrig sind die Opfer aber auch gerade bei den Munda (Rahmann 86, Roy Or. 391) und alle 
12 Jahre geschieht bei den Munda eine Scheinjagd verkleideter Madchen: Beute ist ein aus dem 
Nachbardorf geholtes Schwein (Roy ib. 268 f.). 12 Jahre busst Krsna auf dem Kailas (Hv. 267, 17) 
ist Arjuna im Wald (Mbh. I, 212, 214) und Satyakama (Kirfel, Pur. 320,3) und Satrughna in 
Mathura (Ram. VII, 70); 12 Jahre hat Laksmana im Birhor-Ramayana von nichts als Erde 
gelebt (412) und ist gerade deswegen der einzige, der Ravana toten kann (422 f.). 

Jacobi (127) hat darauf hingewiesen, dass ein Dasaratha, ein Rama, ein Iksvaku (s.u. 
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Krsna-Sonnengesclilecht) bereits im Rgveda (u.z. in den jiingsten Biichern; 1 und X) vorkom- 
men; dass Sita in den Sutras, also in etwas jiingerer Literatur eine Gattin Indras ist (130f.), und 
dass zwischen Rama und Indra Ahnlichkeiten im Charakter bestehen. Aber auch Bhandarkar 
hat recht, wenn er die Ramagestalt fiir erst pur^isch erklart (47), denn alle Ziige der eigentlichen 
Rama-mythologie fehlen in der alteren Literatur. Ich mochte so zusammenfassen; Die Rama- 
gestalt gehort zur Sonnenmythologie, die schon vor den Arya in alteren Schichten nach Indien 
durch den NW hereinkam; zur Sonnenmythologie gehort aber auch die vedische als die Mytholo- 
gie einer solchen aus NW hereingekommenen Erobererwelle. Von Innerasien bis ins Gangestal 
sind die verschiedenen Schichten der Sonnenmythologie standig mit einander in Beriihrung ge- 
wesen. Die grosse literarische Gestaltung fand diese Mythologie endgiiltig erst in den Stadten 
der Gangesebene, wo die heldischen Eroberer zu sesshaften Stadtherren wurden und sich die 
Taten ihrer Ahnen als Epen in behaglicher Breite vorsingen liessen. 

Die Lokalisierung der Sage ist teils deutlich, teils noch problematisch. Sicher ist Ayodhya 
und die Wanderung des jugendlichen Helden mit ViWamitra an Janakas Hof (De: Bideha, 
Bisalachatra); ebenso die letzte Zeit Ramas in ungefahr derselben nordostlichen Gegend. In 
Hatyaharana (De) in Oudh suhnte Rama die Totung Ravanas oder in Monghyr in Behar (De: 
Mudgalagiri) ; in Devapura half er seinem Sohn Satrughna. In Ramtak (De : Ramagiri) ist der Platz, 
wo RSma den unberechtigt biissenden Siidra Sambuka erschlug. In Gopratara (De) an der Sarayu 
starb er. Die Einsiedelei des Valnuki wird an mehreren Orten gezeigt: bei Bithur (De:Balmiki- 
asram), aber auch in Balia ostlich von Ghazipur (Carleylle 109 f.). 4 Meilen oberhalb von Rikhi- 
kesh biisste Laksmana: dort in Lakshamjhula ist jetzt einTempel und eine Brahmanenschule, 
und an der Tiir ist ein Schild : „Achtung Briider ! Nur Dies ist der echte alte Tempel Die 
Quelle bei Yamnotri (De) ist heiss, weil dort Hanuman seinen brennenden Schwanz loschte. 

Auf der Wanderung seiner Verbannung traf Rama den Nisada-hauptling bei Singraur (De: 
Sringaverapura); der Citrakuta (De) in Bundelkhand hat heute eine Bahnstation. Der Danda- 
kawald (De) umfasst MaharSstra. Bei Pancavati (De) gleich Nasik wurde Surpanakha bekampft 
und Sita geraubt: man zeigt noch den Stein, auf dem sie sass, und den Platz, wo Jatayus fiir sie 
kampfte (Cain 301 ff. ; De: Prasravanagiri). Bei Bhadracala iiberschritt Rama die GodSvari (De). 
Am Rishyamuka (De) traf Rama den Sugriva an der Pampa (De); sie fliesst in die Tungabha- 
dra, an der man noch Valins Aschenhaufen zeigt, 3 Meilen von Vijayanagara. Dort ist auch 
Hanumans Geburtstatte, Sabaras Einsiedelei und Kishkindha (De), die Affenstadt. Dicht dabei 
am MSlyavanagiri (De) wartete Rama vier Wintermonate. Auf dem Mahendra trafen die Affen 
den Geier, der Sitas Aufenthalt weiss; dieser Ikarusartige Sonnenvogelkonig mag mit dem auf 
Bergen thronenden Sonnen-gott Aiyanar usw. irgendwie zusammengehoren. In Trichinolpoly (De : 
Trishnapalli) wohnte ein General Ravanas; bei Ramesvar (De) baute Rama ein lingam; dort 
wurde die Briicke iiber den Ozean gebaut; bei Dhanutirtha (De) schoss Rama in den Ozean; 
Lanka schliesslich gilt als Ceylon. Auf dem Riickweg rastete Rama angeblich in TripadI (De; 
s.o. Venkatesa) und in Avantikaksetra (De) in Mysore. Trotz dieser reichlich haufig lokalisier- 
ten Reiseroute Ramas zweifeln Jacobi und De (s.v. Lanka) an der Richtigkeit der Gleichset- 
zung von Lanka und Ceylon. Ich mochte meinen, dass alles Land siidlich der Tungabhadra sogar 
in der Guptazeit, als das Ramayana ziemlich fertig war, einem Dichter Nordindiens recht un- 
bekannt war. Wann zuerst Adams bridge als Ramas Briicke anerkannt wurde, ist schwer fest- 
zustellen ; aber dass diese Briicke schon in uralter voraryischer Zeit in einer Steinsage ,,gedeutet” 
wurde, das ist wohl anzunehmen; das ist sicher das Werk der Einbildungskraft der ersten Men- 
schen, die auf dieser „Brticke” nach Ceylon hintibergelangten : das waren vermutlich die Wedda, 
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also eben jene mesolithische Schicht, die mit der altesten Sonnenmythologie Indiens in Ver- 
bindung zu bringen ist und die diirch den indischen Kontinent bis ins Bergland von Chota Nagpur 
und sicher auch ins Gangestal verbreitet war. Hat diese alte Jagerschicht etwa doch schon eine 
marchenhafte Kunde von der siidlichen Insel und dem Siidkap Indiens auf den fiir die Jager 
typischen Wanderziigen Liber ganz Indien verbreitet und so die Grundlage zu einem ,,Rama” 
gelegt? Die Wedda haben heute keinerlei Mythen mehr (Seligmann 73). Aber ob in Chota Nagpur 
nicht Reste bei Baiga usw. gefunden werden kdnnen, die auch die Stellung des Ramayana der 
Birhor genauer zu erkennen erlauben? 

9) Visnu als Krsna (der Schwarze) 

Die Krsna-verkdrperung Visnus (Zimmer 320 ft.) wird uns in ebenso umfangreichen Texten 
iiberliefert wie die Ramas — und ist textkritisch noch ebensowenig klargestellt. Dem Ramayana 
entspricht der Harivarnsa, dem Tulsidas in vieler Hinsicht das Bhagavata Puranam; und wenn 
man ausserdem noch das Brahmapuranam heranzieht, hat man eine ganz gute Grundlage. In all 
diesen Texten 1st noch ein alter Urbestand von Versen nachweisbar. Daneben tritt dann noch 
das Mbh., das mehr die heldische und geradezu historische Seite bevorzugt neben der mythischen 
der Puranen. Vielmehr muss man umgekehrt sagen: das heldische Leben des Krsna im Mbh. 
wurde erganzt durch die Puranen, die ihn in das Weltgeschehen einordnen, indem sie die Stamm- 
baume aller Wesen durch alle Weltalter hindurch darstellen. Dabei erscheint Krsna als die 
Krdnung des Mondgeschlechts, Rama aber als die des Sonnengescbiechts. Dadurch wird der 
visnuitische Charakter dieses Literaturtyps, dieser Kosmogonie und dieser „Wissenschaft” 
deutlich. Die sivaitischen Puranen kdnnen diese Fragen, die sie durchaus analog behandeln, 
nur iibernommen haben; an sich hat Siva mit keinem indischen Adelsgeschlecht ein Verwandt- 
schaftsverhaltnis. Die theologische Leistung der Puranen-verfasser war es, neben dem Veda, der 
nur die Anknupfung von Brahmanenfamilien erlaubt, eine andere heilige Tradition zu fixieren, 
die dem Adel einen genealogischen Unterbau vom Weltbeginn her ermdglichte, war doch genea- 
logische Beratung bei den Eheschliessungen der Adligen einer der Hauptberufe dieser Brahmanen ; 
es gehdrte genealogisch geschultes Denken und viel Wissen dazu, durch das schwierige Ge- 
striipp der Brautwahlbeschrankungen hindurch einem Prinzen zu einer passenden Braut zu 
verhelfen. 

Der Ursprung der Sonnen- und Mond-dynastie, dieser grundsatzlichen Zweiteilung des 
altindischen Adels, zu dem das Geschiecht der Feuerentsprossenen (Agnikula) und derSchlan- 
gensprdsslinge (Nagavarnsi) ganz deutlich erst in nachchristlicher Zeit hinzugekommen sind, 
ist leider noch unklar. Man hat versucht, im Sonnengeschlecht die Arya des Nordens mit dem 
Sonnengott Visnu, im Mondgeschlecht den ,,dravidischen” Adel Siidindiens mit dem Mondgott 
Siva (umgekehrt: Pargiter, ancient historical tradition, 1922, 295 ft.) zu erkennen. Fiir das 
Sonnengeschlecht kdnnte man als Stiitzung anfiihren, dass der Sonnengott Vivasvan als Ahn 
bereits im Veda und Avesta vorkommt (Macdonell § 18), dass Iksvaku, Dasaratha und Rama im 
Rgveda vorkommen (s.o.), dass die Iksv^kuiden von Westen nach Osten (Ayodhya) gewandert 
sind (Bannerjea 70). Man hat gesagt, dass neben diesem strahlenden Geschiecht das des Mondes 
den Charakter von Parvenus habe (Hopkins 90 f.), erst in Anlehnung an das erste konstruiert 
sei. Man vergleiche, wie das neugeborene Kind der Sonne gezeigt wird — und eine analoge Sitte, 
cs auch dem Mond zu zeigen, von kleinen Brahmanenkreisen hinzugefiigt wurde (Deshpande 109). 
Man kdnnte also annehmen, dass das Mondgeschlecht urspriinglich dravidisch, erst spater von 
den urspriinglich aryischen Genealogen und Adligen anerkannt wurde. 



264 


KULTURGESCHICHTLICHE ZUSAMMENHANGE 


Gibt es aber irgend einen Anhaltspunkt dafiir, dass das Mondgeschlecht dravidisch war? So 
beriihmte unter seinen Mannern wie Atri und Pururavas kommen bereits im Rgveda vor — 
wenn es dort auch noch kein Mondgeschlecht gibt (Macd. § 9); kann man sagen, dass die Dravi- 
das sich diese aryischen Ahnen erschlichen haben? Oder dass sie als dravidische Ahnen bereits 
in den Rgveda eingedrungen sind? Betrachten wir die Hauptvorkommen beider Geschlechter, 
so ergibt sich nach den Angaben bei Crooke (IV, 345 ff ; 327 ft.) ungefahr dies: 

Das Sonnengeschlecht sitzt wesentlich im Osten, in Basti, Mirzapur, Fyzabad und Ghazi- 
pur; aber auch im Westen ist es noch in Bulandshahr namhaft vertreten. Das Mondgeschlecht 
wohnt in Partabgarh, Hardoi und Azamgarh mit seiner Hauptmasse in einer keilfdrmigen 
Linien, die im Osten in Azamgarh eine Spitze, im Westen mit Bareilly, Hardoi, Farukhabad, 
Cawnpur eine breite Basis hat. Umgekehrt ist das Gebiet der Sonnendynastie mit seinen Haupt- 
zahlen in Basti im Norden und Mirzapur im Siiden deutlich durch jenen Keil aufgespalten. Die 
beiden Geschlechter sind also ineinander verzahnt; das des Mondes ist von Westen gekommen, 
das der Sonne von Osten, was zu Rama und Krsna ausgezeichnet passt. Das Mondgeschlecht will 
aber nach seinerTradition nicht von Mathura, der Heimat Krsnas ausgegangen sein, sondern von 
Allahabad oder genauer von Jhusi in Partabgarh (De: Prayaga) und kniipft damit an Pururavas 
an: das sieht also etwas verdachtig nach Arisierung aus. 

Wie liegen die Verhaltnisse im iibrigen Indien? Zum Sonnengeschlecht gehoren die Malla 
von Nepal (Atkinson II, 514): Nepal schliesst nordlich an Basti an. An Mirzapur im Siiden reiht 
sich aber in Mittelindien die Gruppe der Kharwar (Crooke III, 238; Risley 1,472), Birhor (ib.), 
einige Sahara (Russell IV, 467), Gond (Census 1931 XII, 1, 354; Shoobert 409), Kalar (Census 
ib. 382), Rajputen in CP (ib.: Russell IV, 467) und an der Godavari (Cain 216), die Sonnenclans 
der Binjhwar, Gond, Khanjar, Marar, Mowar, Rawat, Sauria (Russell I, 412), der Barai, Khair- 
war, Kalar, Chamar, Dhanwar, Kori (ib). Von der Sonne stammen auch die von Vena abstam- 
menden (s.u.). Die Sonwani-clans der Gond, Panka (ib. IV, 326) usw. haben den Beruf des Ent- 
siihners; sie haben dadurch einen besonders hohen Rang, eine Art Aristokratie im Stamm: war 
diese Sonnenreligion der (oder: ein) Ursprung der Genealogie des Sonnengeschlechts? 

Im aussersten Siiden gehoren dazu die Cola, die sich iiber Mandhatr -Mucukunda-Sibi, und 
die Cera, die sich iiber Rama vom Sonnengeschlecht ableiten: Ramas Zug nach Lanka und 
Mucukundas gelegentliche Lokalisierung in Siidindien mogen dazu der Aniass gewesen sein. Auch 
die Gangas leiten sich von Iksvaku her (Venkayya 219). Im NW Indiens gehoren zum Sonnenge- 
schlecht die Sesodia, Rathor, Kachvaha, Gohil usw. um Udaipur, Jodhpur und Jaipur (Imp. 
Gaz. XIX, 278; Russell IV, 413) und die Fiirsten von Sirmur (Imp. Gaz. XXllI, 22): dieses sind 
aber alles von Osten eingewanderte Fiirstenhauser. Im NO verzeichnet Risley (II, 285) allerhand 
Clans von Kasten aus Bengal, Behar: Hirten wie Goalas, Krieger wie die Mangar, Bauern von 
nichtarischem Schlag wie die Rajwar oder nichtaryische Fischer wie die Tiyar. 

Als das Sonnengeschlecht in Ayodhya sass, soli ihm das Mondgeschlecht in Magadha ge- 
geniibergesessen haben (Crooke s.v. Chero): die Fiirsten von Magadha sind von Chedi, also von 
Westen gekommen. In Mittelindien sollen die ,,Kol” (Crooke s.v.; leider sehr ungenauer Aus- 
druck!) zum Mond gehoren; einige Rajputen in CP (Census 1931, XII, 1, 375; Russell IV, 466 f. 
und Index s.v. Sombansi). Die Rastrakuta-dynastie im Dekkhan leitete sich iiber Yadu-Satyaki, 
die Pandyas in Sudindien und die Gangas von Kalinganagara iiber Pururavas vom Mond 
her (Venkayya a. a. 0.). Fiir Bengalen verzeichnet Risley (I, 190) eine Sippe von Rajputen in 
Bihar; fiir den NW der Imp. Gaz. XXI, 112 f. einige Familien( Jadon, Bhati) um Karauli und 
Jaisalmer usw.; Crooke (IV, 337 ff.) noch die Chand-Dynastie von Kumaon. 
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Diese Angaben sind nur unvollstandig. Was aber wichtiger ist: die Tradition warschwan- 
kend ! Im Hv. 34 und 112, 60 usw. ist Krsnas Genealogie in iiblicher Weise vom Mondgeschlecht, 
in dem besonderen Kap. 92 f. aber aus dem Sonnengeschlecht hergeleitet: da ist Yadu der Sohn 
des HaryaWa, der Enkel Iksvakus! Und seine Mutter ist Madhumati, die Tochter des Damon 
(Daitya) Madhu von Mathura. Der Verfasser dieses Kapitels warsich bewusst, dass seine Tradition 
gegen die iibliche verstiess. Er erklarte, dass diese Sonnenabstammung Yadus mit seiner Mondab- 
stammung zu vereinigen sei (92, 34). Der Commentator kann diesen offenbaren Widerspruch, der 
schwer zu bereinigen ist (duhsamadheyo ‘yarn virodhah) nur damit aus der Weit schaffen, dass 
Yadu zwei Leiber in sich vereinigt babe. Es handelt sich bier also nicbt urn eine Leicbtfertig- 
keit (wie Pargiter a. a. 0. S. 122 und 170 melnt!), sondern urn einen Widersprucb, den der Verfas- 
ser des Hv. in der Tradition vorfand, und den er nicbt gescbickter umgeben konnte. 

Es ware verfriibt, aus dieser einen Stelle etwas Wesentlicbes berauslesen zu wollen. Nur 
das kann man sagen, dass diese Stelle nicbt als ein — iibrigens missgliickter — Versucb gedeutet 
werden kann, Krsna zu einem Arya zu macben, denn dann hatte man ibm keine Damonin zur 
Stammesmutter gegeben! Und das muss iiberhaupt jeder unbefangene Beobacbter feststellen, 
dass das oben vorlaufig skizzierte Gebiet der beiden Geschlecbter keinen Anlass gibt, es mit einer 
Zweiteilung Norden-Siiden, Visnu-Siva zu verbinden. Es ist eine Zweibeit NW gegen NO, und 
wenn iiberhaupt, dann ist das Sonnengeschlecht mit dem Sonnengott und dem vaterrechtlichen 
Totemismus in Mitteiindien zu verbinden. Dahin deutet z.B. die Sagariden-Ursprungssage mit 
dem Kiirbis aus diesem Geschlecht, die man mit austroasiatischem Material vergleicht (Przy- 
luski bei Bagchi 154; Kiihn 57 f.). Und bei den Chero-Cola in Siidindien denkt man an die Aiy- 
anar-schicht. Schon im Streit des Jahnu aus dem Mondgeschlecht gegen Bhagiratha aus dem 
der Sonne urn die Ganga kommt der Gegensatz beider Geschlecbter, zugleich aber ihre Zuge- 
horigkeit nur zur Visnumythologie in Frage, denn Bhagiratha, nicht Jahnu ist der von Siva Be- 
giinstigte! Und beim BadarinSth (De: KalSpagrSma) endet ihre Geschichte: dort biissen die 
beiden letzten aus jedem Geschlecht und erwarten, dass Kalki, die letzte Verkorperung Visnus 
die Barbaren vernichten und ihnen zu neuer Bliite in AyodhyS und Hastin^pura verhelfen soil. 

Das Mondgeschlecht aber gehdrt nicht zu Mohenjo Daro und dessen Stiergott, sondern zu 
Krsna und dessen Hirtentum, und daher ist vielleicht in der Zweiheit dieser Geschlecbter ein 
Rest alter vaterrechtlicher Zweiklassenkultur der Hirten Innerasiens nach Indien gelangt, wie 
oben bei Rama bereits angedeiitet. Krsna in der Hohle, Narayana in der Nacht usw., diese Ele- 
mente der Dunkelsonne, gehoren zu diesem Mond, der die Sonne, aber nicht Siva ist. Dass dieser 
aus Westen gekommene Keil aber erst eine Welle der sakischen Vdiker um Chr. Geb. herum dar- 
stellt, ist so unwahrscheinlich, wie es der Zusammenhang dieser Volkerbewegung mit der zwei- 
Briider-sage ist. Wenn auch z.B. die Gujar, die im XVI. Jhdt. aus der Gegend von Gwalior nach 
CP kamen, einen Clan vom Mond ableiten (Russell Index s.v. Chandra) und wenn auch die Tiirken 
noch heute den Mond in ihrer Fahne fiihren. 

Um Krsnas Geschlecht fiir ein ,,dravidisches” zu erklaren, konnte man auf die merkwiir- 
digen mutterrechtlichen Reste in seiner Tradition verweisen. Dahin gehdrt die Aufnahme der 
Vindhyavasini in die Visnu-mythologie. Dafiirwird ferner angefiihrt, dass er nach seiner Mutter 
als Devaki-putra bezeichnet wird. Ich glaube aber, dass dies in einer polygamischen Gesellschaft 
nicht als eindeutiges Zeichen fiir Mutterrecht bewertet werden kann, denn da ist es von Wichtig- 
keit zu wissen, wer die Mutter war, ob sie ebenbiirtig war Oder nicht. Die Vaterschaft verstand 
sich dabei vonselbst. So brauchen die Namen „Adityas” und ,,Daityas” nicht mutterrechtlich 
zu sein — wenn auch Aditi wohl eine grosse Muttergdttin war; diese beiden machtigen Wesens- 
Ruben, Eisenschmiede und Damonen in Indien 34 
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klassen stammen von einem Vater, der eben zwei verschiedene Frauen hatte: gerade dieses Hei- 
ratsverhaltnis ist in Indien fiir Sonnengotter charakteristisch und passt zum vaterrechtlichen 
Zweiklassensystem Innerasiens (s.o.). Wenn freilich in der Lehrerliste der Brh. Up. VI, 5 eine 
ganze Reihe von Namen regelmassig und ausschiiesslich mit Matronymika verzeichnet werden, 
so sieht das nach matrilinearer Abfolge aus: aber auch bier beginnt die Reihe mit der Sonne und 
hat also nur einen mutterrechtlichen Einschlag aufgenommen. 

Man kann fernerauf die merkwiirdigen Falle von Vetternheirat in Krsnas Stammbaum hin- 
weisen. In jenem merkwiirdigen Stammbaum im Hv. 92 heiratet Yadu 5 leibliche Kusinen, 
Tdchter der Schwester seines Vaters (63), was der Commentar gegen die Verbote vedischer 
Religion nicht rechtfertigen kann; ihr Vater ist ein Naga, ein Schlangendamon, und er setzt 
besondere Hoffnungen auf diese Ehe (68): die Nagas gelten als ,,dravidisch” wegen des 
Schlangenkultes der Dravida oder als tibetobirmanisch wegen der Nagastamme Assams. Bei 
diesen beiden mutterrechtlichen Volkergruppen ist die Kreuzvetternheirat beliebt. Yadu ist aber 
vom Schlangenfiirst geraubt, befindet sich im Meer in dessen Gewalt und kann sich dieser 
Erspressung garnicht entziehen. 

Solche Vetternheirat wiederholt sich spater bei Pradyumna, dem Sohn Krsnas und der Ruk- 
mini, der Prinzessin aus dem Dekkhan. Pradyumna heiratet die Tochter des Rukmin, des Bru- 
ders der Rukmini (Hv. 116, 1 ff gleich Vi. P. 5, 28, 6 gleich Bh, P. X. 61, 22 ft.), und aus dieser 
Ehe entspringt Krsnas beriihmter Enkel, der Held Aniruddha, der eine Enkelin Rukmins, Ruk- 
mavati, heiratet (Hv. ib. 10 gleich Vi. P. ib. 7, gleich Bh. P. ib. 25). Trotzdem braucht deswegen 
das Mondgeschlecht noch nicht mutterrechtlich und deswegen dravidisch-sivaitisch, siidindisch 
zu sein; auch in Buddhas Farnilie (s.u.) kamen Vetternheiraten vor, und Buddha stammte von 
IksvSku, also aus dem Sonnengeschlecht! 

In diesem Ziisammenhang muss folgende Besonderheit hervorgehoben werden: In Bh. P. 
X, 1, 28 ff. wird es so dargestellt, dass Krsna der Neffe Kanrsas ist. Als die Eltern Krsnas, Vasu- 
deva und Devaki, heirateten, ist Kamsa ihr Wagenlenker gewesen; da ertbnte eine himmliche 
Stimme und warnte Kamsa, dass der 8. Spross seiner Schwester ihn toten wird ; er will darauf die 
Devaki toten, aber Vasudeva bittet fiir sie: ,,Deine jiingere Schwester (anuja) ist nur ein schwa- 
ches Weib, und sie ist eine putrika, d.h. sie ist bestimmt, das Geschlecht fortzusetzen.” Der 
Commentar schweigt an dieser Stelle. Im Vi. P. 5, 1,5 ff. ist dieselbe Szene erzahlt, aber alle 
Worte sind fortgelassen, die die Devaki als Schwester Kamsas bezeichnen konnten. Im Hv. 57 ist 
diese Prophezeiung ganz anders erzahlt: Narada kornmt zu Karnsa und warnt ihn vor dem 8. 
Spross der Devaki, seiner laghusvasa, was nach dem Commentator soviei wie ,,jungste Schwester” 
bezeichnet. Der Commentar verzeichnet dazu, dass andere conjiziert haben (prakalpya): 
,,pitrsvasa” : ,, Schwester deines Vaters” und gibt keine Erklarungen zu beiden Lesarten, die 
beide der sonst traditionellen Genealogie widersprechen, nach der Devaki vielmehr die Kusine 
Karnsas, die Tochter Devakas, des Bruders Ugrasenas, des Vaters des Karnsa ist (Hv. 37, 26 ff.). 
Im Bh. P. wird spater gelegentlich Ugrasena als Matamaha: miitterlicher Onkel Krsnas (45, 12) 
und Karnsa als ,,sogenannter Onkel” Kmnas (39,5) bezeichnet. 

Wenn auch das Bh. P. der jiingste dieser Texte ist, so wird doch seine Oberlieferung vom 
Hv. bestatigt; im Vi. P. hat man diese Tradition aber getilgt. Sie gehdrt in so altertiimliche 
und unaryische und unvisnuitische Denkweise, dass man sie nicht fiir eine junge Erfindung des 
Bh. P. halten kann, vielmehr ihreTilgung ohne weiteres versteht. Sie besagt namlich, dass dem 
Kdnig sein Neffe folgt, eine Regel des echten Mutterrechts, das hier gerade noch in die Krsna- 
sage hineinreicht, Und der Zug, dass der Onkel von seinem Neffen und Nachfolger ermordet 
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wird, das braucht nicht nur als eine der iiblichen Palastintrigen orientalischer Despotien auf- 
gefasst zu werden, sondern kann auch in den grossen uralten Kompiex des rituellen Kdnigsmor- 
des gestellt werden: der alte Konig muss von einem Neffen und Nachfolger ermordet werden 
(Sonnerat 31 f.). In der Krsnageschichte aber will Karnsa diesem Branch nicht mehr folgen, setzt 
sich zur Wehr und ermordet die Kinder der Devaki bis auf Baladeva und Krsna. Man kann also 
in dieser Tradition den Rest einer guten alten Oberlieferung sehen. Man kann es aber auch so 
deuten: jene Sitte bestand, in diesem Falle aber war Krsna garnicht der echte Neffe, ein soldier 
war nicht vorhanden — sondern war nur der Grossneffe, aber zum Nachfolger bestimmt; dann 
ware diese Unregelmassigkeit in der Tradition deshalb nicht berichtigt worden, weil sie histo- 
risch festlag, d.h. weil Karnsa, Devaki und Krsna nun einmal historische Glieder einer alten Dy- 
nastic von Mathura waren, Auch im Ghatajataka ist Devagabbha (gleich Devaki) die Schwester 
Kainsas (Bhandarkar 38). Und bei den Jaina ist Krsna Vetter des Neminath, also wie er ein Enkel 
des Ugrasena; also Devaki und Rajirnati, die Mutter Neminathas, und Karnsa sind Geschwister. 

Das Jiingstenerbrecht mag ein Zug aus deni Norden sein; es findet sich bei Indogermanen, 
Skythen, Tiirken, Mongolen (Alfoldi 1,16). Krsnas Sage ware also Zeugnis eines Umbruches, als 
die alte mutterrechtliche Sitte gewaltsam abgeschaft wurde. Krsna selber folgte nicht mehr als 
Neffenerbe, sondern der alte Ugrasena wird von ihni wieder als Konig eingesetzt. 

Das ist einer der sicher echten und alten Ziige, dass Krsna, der gottliche Held, kein Konig 
war! Deshalb z.B. wird er von Jarasandha verachtet (Hv. 105, 15). Und wenn auch Indra nach 
dem Govardhana-abenteuer Krsna salbt, wenn auch Kratha und Kaisika ihni ihr Konigtum 
schenken (Hv. 105), so ist er doch nie Konig geworden — offenbar, weil er es in historischer 
Wirklichkeit nicht war. Man erzahlte deshalb, dass YaySti den Yadu dazu verflucht habe, dass 
seine Nachkommen nie Konige werden solleii (Hv. 30, 29); und Krsna selber erklart, dass er 
nicht urn Konig zu werden, sondern nur zum Ruhm und zuiii Heile der Welt wirke (Hv. 87, 48 f.). 
Die Wirklichkeit war aber doch wohl die, dass er eben ein Hirtenheld war, der in die Geschichte des 
Kdnigs von Mathura eingriff, aber kein Recht auf Erbfolge hatte. Sein Stamm war ein Hirtenstamm, 
der aristokratisch, ohne konigliche Spitze seine Angelegenheiten ordnete, wie es bei alien Stam- 
men ist, soweit wir sie aus der Sanskrit-literatur (Kautaliya ; vgl. Jayasvals Hindu polity) kennen. 
Und ganz ahnlich lagen die Verhaltnisse im Stanime Buddhas: weder er noch sein Vater waren 
Konige — aber alle Mitglieder waren, wie Krsna (Hv. 263, 10 ) von sich niit Stolz hervorhebt, 
Ksattriya. Solche Stamme mit ihrer den Brahmanen befremdlichen Verfassung fanden die 
Arya beim Eindringen in die Gangesebene vor: sie miissen also jener Hirtenwelle angehoren, 
die alter ist als die sakischen Volker. Sie haben bei ihrem Vordringen in Indien den Zusammen- 
stoss mit den mutterrechtlichen Dorf- und Stadt-organisationen (Mohenjo Daro?) erlebt, und 
daran diirfte obige Situation in der Jugendgeschichte Krsnas eine historische Erinnerung 
darstellen. 

In Krsnas Stamniesgeschichte sind dann die Familienstreitigkeiten ein Rest jener aristo- 
kratischen Gemeinschaftsordnung, fur die wir oben die Syamantakageschichte als Beispiel 
angefiihrt haben: mehrfacher Vetternmord wegen des Sonnenschmuckes, der seinen Trager 
fiber die anderen erhebt, ohne ihni dadurch die Konigswiirde zu verleihen. Ist das ein Rest alten 
Schamanismus’s? 

Was Krsna dann selber (auch ohne jenen Talisman) seinem Volk bedeutet, das ist eine ahn- 
liche Stellung: geistige, nicht konigliche Fiihrung. Er fiihrt neue Opferriten ein (s.u. Govardhana) 
und erklart sich selber dabei fur den Gott. Freilich verweigert er den Hirten weitere Auskunft 
fiber sich selber (Hv. 75, 1-14). Aber einzelne wie Akrura und Arjuna lasst er seine Gottlichkeit 
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sehen ; sie belehrt er iiber sich (Hv. 169). Auf diesen seinen eigenen Anspruch und Ausspruch, ein 
Gott zu sein, griindet sich offenbar die Lehre, dass er Visnus Verkorperung ist; durch Wunder 
hat er sie bestatigt (adbhuta: Hv. 156, 30 ff; 170, 1 ; 168, 19 etc.). Aus seinem Leben, seinen Taten 
(die oft unheldisch, nirgends moralisch sind) und Lehren (die im Hv. kaum eine Rolle spielen) 
kann man seine Gottlichkeit nicht ableiten. Er gehort mit Buddha und Mahavira in eine Perio- 
de gottlich-menschlicher Lehrer (guru), ist wohl etwas alter als sie, denn sie brauchen sich 
nicht mehr selber zu vergottlichen ! 

Wie seine Zeit dachte, sieht man aus seinen Konkurrenten. Der eine ist der Vasudeva der 
Paundraka, der sich fiir eine Inkarnation hielt, sich wie Krsna auffiihrte und ihn zu vernichten 
strebte. Er verbiindete sich deshalb mit Krsnas Feinden, wurde aber nach schweren Kampfen 
abgetan. Er war ein Sohn Vasudevas und seiner Frau Sutanu (Hv. 158, 25), also ein Halbbruder 
Krsnas; daher tragt er den Namen Vasudeva mit Recht und griindet darauf seinen Anspruch. 
Der andere Konkurrent war Srgala, Konig von Karavirapura, der ebenfalls den Namen Vasu- 
deva trug (Hv. 94, 50 f.); sein Stammbaum geht auf Padmavarna zuriick, der Karavirapura 
grundete (93, 26); dieser war ein Sohn Yadus und einer der 5 Schlangenprinzessinnen in jener 
sonnengeschlechtlichen Genealogie. Auch er war also mit Krsna verwandt — vermutlich hat auch 
sein Vater den Namen Vasudeva getragen. Er erklarte: ,,Ich werde der einzige Vasudeva in 
dieser Welt, wenn ich dich getotet habe! Du wirst es, wenn du mich getotet haben wirst!” 
(Hv. 99, 22). Krsna erschlug ihn mit seinem Diskus und setzte dessen Sohn als Konig in der 
Stadt ein. 

Man kann diese Geschichten benutzen, urn in ,, Vasudeva” einen alteren Gottesnamen zu 
belegen, der auf Krsna iibertragen und dessentwegen erst fiir Krsna ein Vater Vasudeva er- 
dacht wurde (Bhandarkar 10; Otto 300 f.). Man sollte aber auch daran denken, wie Devadatta, 
der eigene Vetter, gegen Buddha intriguiert, urn selber die Buddhawiirde innezuhaben. Man soll- 
te auch an Vena denken, den Konig, der alle Gotter in sich zu vereinigen behauptete. All dies sind 
keine reinen Mythen, sondern sie enthalten viel Geschichte! 

Und auch der Kampf Krsnas gegen Jarasandha von Magadha wird im Kern historisch sein. 
Er war mit Karnsa befreundet und verschwagert und griff Krsna an, um seinen Schwiergersohn 
zu rachen. 18 mal kampfte ersiegreich gegen Krsna, und der musste vor ihm fliichten und Mathu- 
ra aufgeben. So wurde er der machtigste Herrscher Nordindiens. Dafiir war sein Reich wie ge- 
schaffen: von Magadha ist auch die alteste Grossmacht der historischen Zeit Indiens ausge- 
gangen: das Mauryareich. Seine wachsende Grosse spiegelt sich im buddhistischen und jinis- 
tischen Kanon. Man konnte danach in der epischen Grosse dieses Landes eine Riickprojizierung 
in marchenhafte Vorzeit sehen — aber Rajgir, die Bergfestung mit den zyklopischen Riesen- 
rnauern ist als archaologisches Zeugnis nicht wegzudiskutieren : schon vor Buddha muss hier ein 
Konigtum mit einer sonst in Indien nicht wieder vorkommenden Baukunst gebltiht haben. Wie 
diese Macht des Ostens die Nachbarlander Karusa, Cedi usw. mit sich vereinigt gegen die west- 
lichen Machte der Surasena, Matsya, Kuril etc, das ist eine politisch durchaus vorstellbare Situ- 
ation. Und dass Jarasandha die ihm widerstrebenden Konige fiir ein Siva-opfer gefangen und 
in Hohlen gesperrt habe, daran braucht man nicht zu zweifeln: eine Welle von Mohenjo Daro- 
kultur kann dorthin gelangt sein, und die Menschenopfer konnen auch von der ostlichen Mutter- 
rechtskultur in Bengal und Gondwana her in Magadha, dein unbrahmanischen Land, eingebiirgert 
gewesen sein. Was man iiber den Magadha als religiose Figur weiss, widerspricht dem nicht. Und 
Hohlen gibt es um Rajgir, im Sontal etc.; und sogar im Eckturm seiner Stadtmauer brachte der 
Rajgir-konig Hohlen an. Wie an Buddhas historischer Wirklichkeit heute niemand mehr zwei- 
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felt, wie Buddhas Lebensgeschichte von Sonnenmythologie umwoben und er selber als eine In- 
karnation Visnus aufgefasst wurde, so war es auch mit Krsna! 

Dieser Krsna war ein Held der Hirten. Er ist vergleichbar dem Lorik der heutigen Ahir- 
sagen: aber Lorik ist zu jung, um als Visnus Inkarnation gelten zu kbnnen. Und so ist es auch 
mit den anderen Hirtengdttern, die Russell (II, 30) anfiihrt. Krsna der Hirt wird meist mit der 
Einwanderung der Saka (Russell 11, 23; Bhandarkar 35 f.) in Verbindung gebracht. Das mag 
fiir viele (?) Zuge seiner Jugendgeschichte zutreffen, ohne deshalb den Kampf gegen Jarasandha 
seiner Wirklichkeit zu berauben. Auch hier mahnt die Erfahrung zur Vorsicht, dass nicht alles 
in Indien jung ist, was erst in junger Literatur erscheint! Es gilt, das zu romantische Hinauf- 
datieren und das zu rationallstische Herabdatieren durch mdglichst viel sachliche Argumente der 
Willkur zu entziehen! Als so jung gelten die Abenteuer aus Krsnas Jugend, die er im Djangel 
bei den Hirten verbrachte. 

Das wichtigste dieser Abenteuer ist wohl der Kampf gegen Kaliya, den Schlangendamon. 
Krsna im fruhesten Kindesalter bewaltigt dies Ungeheuer, das den Hirten ibre Rinder verschlingt. 
Am Rande von Brindavan zeigt man noch heute die Stelle des Kampfes an einem ausgetrock- 
neten Arm der Yamuna und einen grossen Baum; Pilger horen in einem Tempelchen mit dem 
Bild der Schlange die Geschichte an. Auf siidindischen Schlangensteinen (s.o.) und in unzahl- 
baren Darstellungen ist der Kult dieses Retterkindes verbreitet ; er zeigt die ganze Liebe des Inders 
zum Kind. Der Inder schamt sich nicht — wie der Germane — sich mit seinem kleinen Sohn zu 
zeigen, und wenn der Poetiker Bhamaha eine „naturliche” Schilderung als poetische Form illu- 
striert, nimmt er die eines spielenden Kindes. Die kleinen Kinder in Indien sind wirklich noch 
reizender als in nordeuropaischen Landern, weil sie noch nicht die Schlaffheit und den Fatalis- 
mus der Alteren zeigen; ihre Augen spriihen von Sorglosigkeit und Liebe zu alien Wesen. So 
denkt sich der Visnuit gerne die ganze Weltschopfung als die unberechenbare Handlung eines 
spielenden Kindes (Vi. P. 1, 2, 18), und vor der Schopfung sieht Markandeya ein winziges Kind 
auf einem grossen Blatte iiber den Chaos-ozean schwimmen (Rao pi. LXVH). 

Dieser Schlangenheld Krsna steht etwa in derMitte zwischen dem kleinen Herakles, der die 
Schlangen der Juno tdtet, und dem Mamie, der die Hydra iiberwindet. An ihn wird Megasthenes 
gedacht haben, wenn er sagt, dass die Surasena um Mathura den Herakles verehren (Bhandar- 
kar 9), denn dafiir kommt der Kampf des siebentagigen Knaben Skanda, des Sivasohnes (Zimmer 
459), nicht in Betracht. Und auch die anderen Taten Krsnas sind nicht so ahnlich denen des 
Herakles. Diese Jugendtat muss also alter sein als die sakische Volkerbewegung! Wann und in 
welcher Kultur dieses Motiv des lustigen, starken, unschuldigen und gefahrdeten Kindgottes 
nach Indien kommen ist, wage ich freilich nicht zu entscheiden; es ist aber durchaus bezeichnend 
fiir die Heldensagen der Altai-tiirken (Radloff!). Karnsas Morden erinnert an den bethlehemi- 
tischen Kindermord; Moses, Zeus, Herakles waren in Gefahr wie Romulus und Remus usw. ; 
waren das alles Sagen von Hirten, die einst aus Innerasien kamen? 

Wie das Kind Krsna seiner Mutter die frischgebutterte Butter stiehlt, wie er als Saugling 
einen ganzen Wagen umwirft, wie er zwei Baume umbricht — das sind lustige Kraftproben. 
Aber schon das Motiv, wie er den badenden Hirtinnen die Kleider raubt, das gehort in grossen 
Zusammenhang, kommt es doch auch z.B. bei den Birhor (Roy Bi. 475 ff.) in einer Erzahlung 
vor: ein Ghamsi-Knabe fand im Bauch eines Fisches eine herrliche Kadamba-blute; seine Mutter 
brachte sie der Kdnigin, und die verlangte mehr Bliiten. Die Mutter schickt daher ihren Sohn 
zu einem Htigel, der sein miitterlicher Onkel ist (s.u.), ein menschenfressendes Ungeheuer, das 
aus dem Berg herauskommt, wie der Knabe mit seiner Axt gegen den Htigel schlagt. Der schickt 
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ihn wieder zu einem anderen Hiigel-onkel, und der noch zu einem dritten, der den Knaben als 
Hirten einstellt. Beim Hiiten sieht er einesTages dieTochter des Sonnengottes baden und stiehlt 
ihnen ihre Kleider: dadurch gewinnt er die jiingste und schbnste von ihnen zur Gemahlin, 
und nach allerhand Abenteuern, bei denen seine Hirtenflote eine entscheidende Rolle spielt, lebt 
er herrlich und in Freuden niit ihr in einem Palast. Dies Marchen ist reich an alien Motiven — 
und sein wesentlichstes ist eben der Raub der Kleider, das wir von unseren Schwanenjung- 
frauen kennen. Auch dies Marchen diirfte in Indien alter sein als die Sakas — wenn auch nicht 
zu der priniitiven Affenjagerschicht der Birlior gehbrig, denn die kennen keinen Konig usw. 

Auf das Abenteuer, wie er aus den Briisten derTeufelin Ptitana ihr Leben saugt, babe ich 
schon hingewiesen. Ihr Churail-charakter stellt sie in die Sonnenreligion Chota Nagpurs — so 
sehr sie auch nach nuitterrechtlichen Teufelinnen aussieht. 

Blieben noch die Tierkampfe, die wie der gegen die Wolfe wohl in jedem Hirtentum als 
Sagenstoff auftreten. Der gegen den Stierdainon Arista erinnert an den ,,fleischfressenden” 
Stier des Mbh. 1 1, 21, 20 (Hopkins 8), und dadurch an Theseus’ und Herakles’ Kanipf gegen den 
Minotaurus. Zugleich aber auch an den bbsen Stier bei den Altaiturken (Radloff 1 267, 301 usw.). 
Der Stier als Tier Sivas, des grossen Gegners des Visnu, diirfte auch in der Krsna-episode ge- 
meint sein; das dem Krsna heilige Tier ist nicht der Stier, sondern die Kuh. 

Noch wichtiger und bezeichnender aber ist der Karnpf gegen Kesi; den bosen Damon in 
Hengst-gestalt. Diese Hirtenstanune batten keine Pferde; ihre Wohnwagen wurden von Ochsen 
gezogen; fiir sie ist das Pferd ein feindliches Tier, das sie nur von ihren Gegnern, den Reiter- 
herren her kennen. Krsna freilich ist spdter auch ein herrlicher Lenkervon Streitwagen, die mit 
Rossen bespannt sind. Das bose Pferd kommt in der Kosmogonie der Chota-Nagpur-vblker vor: 
da zerschlagt es die Tonfiguren der ersten Menschen, ehe der Gott ihnen belebenden Ateni ein- 
hauchen kann (z. B. Bi. 400 f.). Es fehlt in dieser Rolle bei den Kharias (415). Die Musahar er- 
zahlen, class einst Gott alien Menschen Pferde gab; aber die musahar machten ihren Pferden 
Lbcher in den Bauch, um sie statt Steigbiigeln zu benutzen; daher miissen sie bis heute Ratten 
ausgraben (Crooke IV, 13). So denken primitive Sainmler iiber das Reiten! Sie fiihlen sich unter- 
legen und benachteiligt. Vergleiche den Traum, dass man von einem bbsen Pferd verfolgt wird, bei 
den Santal (IBORS I, 227); die Jagdgbttin erscheint als erschreckendes Pferd bei den Oraon 
(Roy ORC 64). Eine bbse pferdekbpfige Gbttin (Asvamukhi: Coomarasvami 28) gibt es in Orissa, 
also am Rande dieses Mundagebietes! Bei den Griechen entspricht dieser Karnpf dem Abenteuer 
des Herakles mit den Rossen des Diomedes von Thrakien, die Menschenfleisch zu essen gewohnt 
sind: die wilden thrakischen Reiter sind damit jener Schicht des Griechentums iiberlegen ge- 
zeichnet. Auch dieser Zug des bbsen Pferdes passt nicht auf die Saka usw. ,die als Reiter nach 
Indien kamen, sondern gehbrt zu jener Chota-Nagpur-schicht und jener „wilden Jagd” des 
Sonnengottes Aiyanar. Und als ein uralter Rest scheint mir dasselbe bbse, menschenfressende Pferd 
bei den Altaiturken (Radloff I, 77, 84) zu deuten zu sein. Im Hv. 177, 8 wird Sanatkumara, der 
nordindische Gegenspieler zu Subrahmanya, der Parallelgestalt Aiyanars, mit Pradyumna, dem 
Sohn Krsnas gleichgesetzt, mit Recht, denn auch Aiyanar tragt eine Art Hirtenstab. Aber Krsna 
hat keinen Karnpf gegen einen Lbwen, wie es doch das uralte Motiv des Simson-Herakles ist. 

Wie Krsna dann in die Stadt kommt, hetzt Kainsa einen Elefanten gegen ihn; das erinnert 
daran, wie Buddha den brunstigen Elefanten besanftigt, Sein Karnpf mit den Malla, den Ringern, 
lasst den Namen der Malla in Ujjain, der sivaitischen Sekte, anklingen. Malla waren ferner 
Verehrer Buddhas. 

Das Govardhana-abenteuer schliesslich hat ebenfalls seine deutlichen Beziehungen zur Chota 
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Nagpur-Kultur. Die Hirten wollen ein Indra-fest feiern; Krsna aber iiberredet sie, dass nicht 
Indra ihr Gott ist; sondern „Kuhe, Walder und Berge” sind die Gotter des Hirten (Hv. 71, 2; 71, 
10 etc.; Otto 292 ff. ; Rao 214; Zimmer 345 ft.). Krsna stellt diesen Bergkult der Hirten gegen 
die bauerliche Verehrung der Sita und gegen die brahmanische Religion (71, 9). Der Berg Go- 
vardhana ist das Kultobjekt, ist der Gott, dem man ein Fest mit Opfern usw. veranstaltet. In- 
dra, der Regengott, erziirnt, sendet schrecklichen Regen; aber Krsna halt den Govardhana als 
riesigen Schirm iiber sein Volk, bis Indra voll Bewunderung dieser Tat Krsna zum Konig der 
Kiihe salbt. 

Der Govardhanaberg ist ein hochst eigentiimliches Naturgebilde; in der vollkommen flachen 
Ebene mit ihren endlosen Djangeln ist er ein ungefahr 10 km. langer Steinriicken, der zwar nur 
ungefahr 5-10 Meter hoch und 30-40 Meter breit ist, aber mit seiner schnurgeraden Lange zur 
Sagenbildung heraus fordern musste. Dass er als Regenschirm gedeutet wurde, ist sehr merk- 
wiirdig. Er ist eher ein Stab. Und so erzahlt man denn, dass nur ein kleiner Teil des Berges zu 
sehen sei, der grossere und breitere Teil sei in der Erde verborgen. Der Berg ist heute noch so 
heilig, dass die ihn iiberquerende Landstrasse in Form einer Art Briicke iiber ihn gefiihrt ist. Mir 
wurde es nicht erlaubt, ihn mit Schuhen zu betreten (vgl. Growse 230 ff.). 

Im Verlauf der Kulthandlungen lassen die Hirten die Herden den Berg nach rechts hin 
umwandeln (Hv. 71, 12; 72, 31 f.) ; das ist wohl das Urbild fiir die Sitte der Ahir-hirten bei ihrem 
Divali-fest, dass sie Erdhaufen machen, die sie Govardhana nennen ; sie tanzen urn sie herum und 
treiben schliesslich ihr Vieh dariiber, bis sie zertrampelt sind (Russell H, 32). Das erinnert an 
das Schweineopfer und meint wohl, dass der Gott der Berg ist und selber geopfert wird fiir die 
Fruchtbarkeit. Weiter erscheint Krsna selber als Gott des Berges auf dessen Spitze und nimmt 
die Opfer der Hirten an; er verzehrt Fleisch und Milch des Opfers, bis er gesattig lacht; er ist 
in Berggestalt auf der Bergspitze sichtbar fiir die Hirten (Hv. 72, 21 ff.). Damit vergleiche man 
den Berg der Savara, der den Namen tragt: Kuh-ess-berg; auf ihm wurden Kiihe geopfert (Rah- 
mann 65; 92). Govardhana heisst; ,,der die Kiihe wachsen lassende”; er ist ein Vegetationsgott, 
und das ist einer der wesentlichen Ziige des Berggottes in Chota Nagpur (s.o.), dem man fiir seine 
Hilfe als Ackergott Kuhopfer darbringt (Rahmann 63 f.); er gibt auch den Regen (66 f.): hangt 
also direkt mit dem Govardhana-abenteuer zusammen! 

Die Berggotter, sagt Krsna, konnen auch in Tiergestalt als die reissenden Tiere des Djangels, 
Lowen und Tiger, erscheinen (Hv. 71, 6 f.) und erschrecken die Holzhauer. Das mochte ich mit 
folgenden Zugen aus Krsnas Stammbaum zusammenbringen : Von Yadu stammt nach einigen 
Zwischengliedern Andhaka, von dem Raivata, und von diesem Rksa (Hv. 93, 44) in jener mehr- 
fach herangezogenen sonnengeschlechtlichen Genealogie. Raivata zeugte dann noch Raivataka 
(45) und schliesslich noch Visvagarbha (46), von dem Vasu, Vasudeva und so Krsna abstammen. 
Die Linie wird vom Commentator zu 92, 34 etwas vereinfacht: von Andhaka stammt Raivata, 
dann Rksa, dann Visvagarbha usw.; er lasst also den Vers 93, 45 aus; dieser Vers ist aber sehr 
wichtig, denn er betont, dass Raivata eben jener Berg am Ozean ist, der bei Dvaraka liegt (Hv. 
Ill, 27; 110, 110) als Schmuck der Tore Dvarakas, als Sitz der Gotter. Er wird als einziger 
Naturpunkt dieser Gegend erwahnt, als Garuda die Stadt Dvaraka dem Krsna wegen ihrer giin- 
stigen militarischen Cage als Riickzugsort und neue Residenz nach der Aufgabe von Mathura 
empfiehlt. Es ist der Girnar (De), jener isolierte herrliche, heilige Berg in Kathiawar. Auf ihm 
ist der Sitz des Jainaheiligen Neminath (s.o.), der sozusagen eine Parallele Krsnas ist: auch er 
stammt aus der Stadt der Saurya, d.h. der Surasena der Krsna-sage, und auch sein Symbol ist 
die Tritonmuschel (De :Girinagara). Auf dem Gipfel war aber auch der Sitz des Dattatreya, 



272 


KULTURGESCHICHTLICHE ZUSAMMENHANGE 


einer Inkarnation Visnus. Von seinen drei Spitzen ist eine dem Gorakhnath (Visnus), die andere 
dem Neminath heilig. Schon zu Asokas Zeiten war der Berg ein beriihmter Ort, das bezeugen 
dessen Inschriften auf dem Berg. Dvaraka wird geradezu die Stadt Raivatas genannt(Hv. 110 
7) ; als Krsna die Rukmini geheiratet hat, geht er mit ihr zum feierlichen Abschluss ihres Geliibdes 
zum Raivataka (120,4); dieser Berg ist eben ein Ahnenberg, wie sie in Chota Nagpur haufig und 
bezeichnend sind z.B. fiir Korwa (Rahmann 65), Birhor (ib. 66., vgl. den Berg als Onkel bei den 
Birhor!). 

Von Raivata aber stammt Rksa, der Bar, der vielleicht mit dem Barenkbnig Jambavan 
identisch ist, der auf dem Rksaparvata an der Godavari seine Hohle hat und den Sonnenschmuck 
Syamantaka (s.o.) verborgen halt. Dessen Tochter Jambavati heiratet dann Krsna. Also: als 
Krsnas Ahne ein Berg und ein Bar; ein Barenkonig auf einem Barenberg gibt seine Tochter dem 
Krsna: das passt zu jenen Berggottern, die als reissende Tiere erscheinen; und zu jenen Tierto- 
tems, die aus Bergen hervorkamen: die Tiertotems von 5 Fiirsten stammen aus einem Berg, der 
Stier, der Falke usw. Das berichtet Alfoldi (416) von den Uiguren und reiht es ein in die tiertote- 
mistische Mythologie Innerasiens, fiir die Tiermetamorphosen so charakteristisch sind (ib. 398 ff.). 
Dahin gehoren wohl auch die vier Tiere, aus denen die vier Strbme am Kailas entspringen. Die 
Bergkulte des Himalaya haben mit denen Chota-Nagpurs manche Gemeinsamkeiten. 

Der Berg spielt noch mehrfach in den Krsnamythen eine wichtige Rolle ; ich erinnere nur noch 
an den Gomanta, den ich schon bei Parasurama nannte, und auf den ich als eine Art Paradies- 
berg bei Baladeva zuriickommen werde. Er wird, als Krsna und sein Brudersich auf ihn gefliich- 
tet haben, von den Feinden angeziindet; Baladeva springt in gewaltigem Sprung herab (Hv. 97, 
82), Krsna aber tritt den ganzen Berg nieder (82), der untertaucht und dadurch geloscht wird 
(die Verse 81-85 sehen mir nach einer jiingeren Dublette der Verse 86-87 aus.). Und ganz merk- 
wiirdig ist, wie Krsna den Marchenberg PariyStra (De: ParipStra?) stiehlt und wieder zuriick- 
bringt; auf ihm wohnt Krsna und verdrangt offenbar einen Lokalkult von Damonen, die jetzt 
durch ihn unter dem Berg festgehalten werden (vgl. Gaya!). Auf seiner Spitze wurde aus seinen 
Steinen ein Bild Krsnas errichtet von den Visnuanhangern und es ist verdienstvoll, dies zu be- 
suchen (Hv. 129, 51 f. ; Ottos Obersetzung S. 300 ist nicht ganz genau). 

Der Berggott in Chota Nagpur lehrt die Menschen nicht nur Ackerbau, sondern auch Zeu- 
gung von Nachkommen; damit die ersten Menschen ihre natiirliche Scham iiberwinden, lehrt 
er sie vorher die Bereitung und den Genuss des Reisweins (Rahmann 68). An diese uralte Frucht- 
barkeitsmythologie und an die ausschweifenden Feste der Chota-Nagpur-volker (Roy Or. 149 
usw., Rahmann 69) erinnert die Sitte orgiastischer Feste in Krsnas Sage. Dahin gehoren die 
Fleischopfer fiir den Govardhana (Hv. 72, 14) und das grosse Fest am Raivataka (Mbh 1 211 f.; 
H 45; XIV 59) mit Wein, Weib und Gesang. Ein seiches Fest ist das am Ozean (Hv. 143) mit 
Hetaren, und das Hochzeitsfest (183,7) mit dem Gesang trunkener Frauen. Wie Krsna sein 
Volk eine Zeit lang verlassen will, um auf dem Himalaya Askese zu treiben, warnt er es vor Spiel 
und Jagd (257,26) — und er warnt es auch vor solchen Festen — aber vergeblich. Im Trunk ent- 
steht Streit, Grashalme in den Handen der Streitenden werden zu Eisenkeulen, und in furcht- 
barem Brudermord endet das ganze Geschlecht. Damit vergleiche man die Tradition der Oraon: 
sie sassen einst im fruchtbaren Gangestal; aber sie wurden von dort vertrieben. Als sie ein Fest 
in ihrer Bergfestung Rohtasfort feierten und alle vor Trunkenheit schliefen, wurden sie von 
den Feinden iiberrascht und besiegt (Roy 313 f. ORC). 

Zum Hirtenfest gehoren Stierspiele (Hv. 72, 37; 75, 16), die ein Analogon der Mittelmeer- 
kultur sein konnten. Dazu gehoren die Liebesspiele, die Tanze Krsnas und der Hirtinnen. Frei- 
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lich nehmen die in der Literatur immer mehr zu, sind im Bh. P. (z. B. X. 33) weit ausfiihrlicher 
als im Hv. und Vi. P. geschildert. Die Liebe der Brahmanenfrauen zu Krsna in Bh. P. 23 ist eine 
Nachahmung des Siva als aufreizender Bettlerjiingling. Und Radha ist zweifellos eine junge Ge- 
stalt. Aber an sich ist die Orgiastik der Hirten uralt. Ist es nicht bezeichnend, dass Yayati, der 
Urahn des Krsna-stammes ein so lebenslustiger Herr war, dass er nach einem vollen Menschen- 
leben noch langst nicht seinen Durst gestillt hatte? Er verlangte von seinen Sohnen, dass sie 
ihm ihre Jugend schenken und ihm sein Alter abnehmen sollten. Und dann erst kam er zu einer 
Buddha-ahnlichen Einsicht, dass man die Begierde nie durch Geniisse stillen kann (Hv. 30, 25 ff.). 
Diese Idylle der Hirtinnen, diese Liebeslust in freier Natur ist so recht das Gegenstiick zu den 
Tempelmadchen des Sivaismus; beides sind Fruchtbarkeitskulte, einer von Hirten, einer von 
Bauern. 

Krsna, der flotenblasende Hirte (Rao 207), der mit seiner Flbte die Kuhe leitet (Bh. P.35) 
und mit ihr die wilden Tiere erstarren macht (ib. 35, 5), mag in solcher iibertreibenden Aus- 
malung eine spate Analogie zum Buddha und Yogi Siva unter den Tieren der Wildnis sein; in 
seiner Grundvorstellung ist er so alt, wie es die altesten Hirten Indiens sind. Man vergleiche 
folgende Erzahlung der Kharia (Roy 425 ff) und Ho, die den Munda-Santal (IBORS 1, 25 ff.) 
nahe verwandt sind. Ein Knabe als Hirte hilft seiner Mutter, er zahmt wilde Biiffel dadurch, 
dass er zu ihnen ins Djangel geht, mit ihnen lebt und sie mit seiner Flote ruft. Er begibt sich mit 
ihnen auf die Wanderschaft, raubt mit ihrer Hilfe begegnenden Webern die Kleider, Topfern die 
Topfe (vgl. Krsnas Einzug in Mathura!). Eine Prinzessin findet eine seiner herrlichen Locken, 
die aus seinem Djangel zu ihrem Palast schwamm; in ihrem Auftrag lockt eine Krahe ihn und 
seine Biiffel mit der ihm gestohlenen Flote in den Palast. Dieser Kulturheros und Biiffelzahmer 
diirfte eines der Urbilder Krsnas sein. Man vergleiche noch weiter bstlich auf Celebes den Sonnen- 
gott, der auf dem Biiffel reitend zu den Menschen kommt und sie den Ackerbau lehrt (S.C. Mitra 
571 ff.). Diese soweit bstlich gelangte Hirtenkomponente der Chota-Nagpur-kultur (?) muss 
wesentlich alter sein als die Saka-bewegung. 

Im Egveda spielt Krsna keine Rolle. Es gibt da einen und sogar viele Krsnas als Gegner der 
Arya (Keith 433 zit. Radhakrishnan 1 , 87 f . ; vgl. Ayyar), aber von einem Gott Oder einem Hirten 
ist nichts zu erkennen. Und auch ein Zusammenhang des Gottes mit dem vedischen Sanger 
Krsna (Bhandarkar 11 f.) ist vollstandig undeutlich. Genau so ist es nicht einzusehen, wenn 
der Yogi zwischen zwei Schlangen auf einem Mohenjo Daro Siegel ein Krsna sein soil, wie Mitra 
(275 f.) meint. 

Die Lokalisierung der Krsna-abenteuer ist im allgemeinen kiar. Um Mathura sind die Kulte 
an den hoffentlich richtig lokalisierten Statten von bengalischen Visnuiten im XVl.Jhdt. neu 
belebt worden. Die Figuren in und beirn Krsna-Bethlehem in Mahabana sehen mehr nach Jahr- 
markt als nach Wallfahrtsorten aus, wenigstens fiir den europaischen Geschmack und den ge- 
bildeter Inder. Die Kanipfe fiihrten Krsna bstlich iiber Rajgir (De: Goratha) bis Pragjyotisa 
und Tamralipti. Er floh nach Westen nach Kathiawar (De: Prabhasa, Dvaravati, Pindarakati- 
rtha). Nach Siiden kam er rnehrfach: er studierte in Ujjain (De), heiratete RukminI von Berar 
(De: Kundinapura) und streifte bis Karavirapura (De: Kolhapur) und Goa (De: Gomanta). 
Sein Abenteuer mit Mucukunda wird teilweis nach Dholpur bei Gwalior verlegt (De: Muchukunda), 
und nach dem Hv. 93, 14 kann es nicht weit von Mathura stattgefunden haben; eswird aber auch 
in den Kistna Dt. in Siidindien verlegt (Boswell 149 f.). Mucukunda ist sicher eine Art Sonnen- 
gott, der lange in einer Hbhle schlaft, beim Erwachen seinen Feind mit dem Strahl seiner Augen 
tbtet. Er entstammt dem Sonnengeschlecht (s.o.). 

Ruben, Eisenschmiede und Damonen in Indien 35 
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10) Visnu als Kraft-Schwarzer mit dem Pflug (Baladeva, Balarama) 

Die Verkdrperung Visnus als Balarama wird meist mit Krsna, seinem Bruder zusammen 
behandelt; es verlohnt sich aber schon, ihn mit einigen Zugen zu besondern. In seiner merkwiir- 
digen Geburtsgeschichte wird er als Keim aus dem Mutterleibe der Devaki in den der Rohini 
iibertragen — wie auch Mahavira den Mutterleib wechselte — und wird daher oft Sohn der Ro- 
hini genannt. Wie Parasurama von der Gottin Renuk^ geboren wird, so ist Rohini der Name 
eines Gestirns (Aldebaran), zugleich ein Fluss bei Gorakhpur, eine Frau des8. Rudra und Mutter 
des Budha (Vi. P. 1, 8, 10). Aber in seiner Mutter, die in der Sage garnicht charakterisiert wird, 
treten die gottlichen Ziige nicht hervor. Er ist der altere Bruder Krsnas (Hv. 177, 80), wird aber 
manchmal auch der jiingere genannt (164,5), well er offenbar weniger gross und strahlend ist 
wie jener. Insofern gleicht er dem Barnda, dem alteren Bruder des Sonnengottes Sing bonga 
(Hoffmann 422 ff.), der aber eine dunklere Gestalt ist, die Zentralfigur des Zauberwesens (ib. 
424), der under anderem die Menschen die Bereitung des Reisweines lehrt (428 f.), was freilich auch 
vom Sonnengotte selber berichtet wird (s.o.). Einen orgiastischen Zug hat auch der Balarama in 
ausgesprochenem Masse und in ganz anderem Charakter wieder, als ihn Krsna (und Siva) hat. 

Zunachts verlebt er seine Jugend mit Krsna zusammen (Zimmer 341 f.); er ist ihm treu wie 
Laksmana dem Rama (s.o. die beiden Bruder). Ihm aber gebiihrt der Sieg gegen den Damonen 
Khara, der ihn in Gestalt eines Esels angreift: mit seiner Herde von Wildeseln macht er den 
Hirten das Sammeln von gewissen Friichten in einemTeil des Djangel unmoglich (Hv. 68). Das 
Sammeln war aber naturlich fiir die nomadisierenden Hirten, die keinen Anbau trieben, von 
grosser Bedeutung. So ist auch dieses Abenteuer fiir das Hirtenleben bezeichnend. 

Ihm gelingt auch die Totung des Damonen Pralamba. Der hatte sich in Gestalt eines Hirten- 
knaben unter die Spielgefahrten Krsnas und Baladevas gemischt. Man spielte, indem einer 
den anderen trug. Pralamba also nahm den Baladeva auf seine Schultern und versuchte, ihn 
zu entfiihren. Da er seine Last nicht tragen konnte, wuchs er sich zu seiner eigenen ungeheuren 
Grosse aus. Baladeva gab schon sein Leben verloren — da erinnert ihn Krsna daran, dass er 
eigentlich doch der Gott Visnu ist; durch diese so gewonnene Erinnerung wachst die Kraft des 
Kraft-rama, und er schlagt dem Damon mit seiner geballten Faust den Schadel ein. Diese Szene 
erinnert an die Sage des Christopherus, nur ist sie wild und unchristlich. Man denkt auch an 
eine Plastik aus Turkestan (Le Coque 17), die als Herakles mit dem Bacchusknaben gedeutet 
worden ist. Ich sah in Sakuapani, wie der Priester am Ende des Opferfestes rittlings von einem 
Manne nach Hause getragen wurde. Kubera hat einen Mann als Reittier (Naravahana), wie Siva 
den Stier usw. Bacchus- Kubera-Baladeva haben die Liebe zum Rebensaft gemeinsam! Gerade 
in Mathura, der Heimat Baladevas, ist jene beriihmte Plastik gefunden worden, die Vogel (2,137) 
als ,,Silenus” gedeutet hat, und die „bacchantische Gruppe” (ib. 139), der ,, Kubera” als diony- 
sischer Gott mit dem Weinbecher (ib. 143) und der faun-artige Mann unter einem Baum 
(ib. 147). Ich glaube bestimmt (mit Growse 2), dass man hier mit griechischen Mitteln eine echt 
indische Gestalt, die des Baladeva, darzustellen versucht hat, der mit seiner Frau, mit der Rausch- 
trankgottin, Oder mit seinen Stammesgenossen trinkt. Was das Reiten auf dem Manne be- 
deutet, ist noch unklar. 

Die orgiastische Seite Baladevas wird in mehreren eindrucksvollen Szenen geschildert: Bala- 
deva geht eines Tages ohne bezonderen Zweck, nur aus Laune, in den Wald und zu den Hirten 
seiner Jugendzeit zuruck; nach kurzer Unterhaltung vergniigt er sich im Wald; die Hirten brin- 
gen ihm zu trinken und zu essen, und bald ist er selig bezecht. Voll Lust ruft er die Yamuna, 
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die Gottin des Flusses herbei, sie moge personlich kommen, da er zu baden wiinsche. Sie aber 
— wie Frauen nun einmal sind — kommt nicht. Da nimmt er wiitend seine Waffe, den Pflug, 
pfliigt mit ihr eine Furche und zwingt damit die Yamuna zu sich heran. Dann entlasst er sie 
wieder, stolz auf seine Tat und immer noch trunken, sodass sie ihren rechtmassigen Lauf fortset- 
zen kann (Hv. 101). Das ist so recht ein herkulisch-dionysisches Gegenstiick zum tragisch- 
pathetischen Bhagiratha! Und in der Schicht der Primitiven von Chota Nagpur entspricht ihm 
etwa, dass Barnda als armer Knecht menschliche Gestalt annimmt und gerade durch sein 
Pfliigen einen Damon reizt, von dem erdieMenschheit befreien m6chte(lBORS II, 206; Hoffmann 
426): einen so tiefen Humor, wie ihn die Yamuna-pfluger-szene birgt, kann man in Chota Nag- 
pur freilich nicht erwarten. Den Pflug verwendet Baladeva auch als furchtbare Waffe, wie er 
die Walle von Hastinapura niederpflugt, urn Samba zu befreien, der dort gefangen gehalten wurde, 
weil er Duryodhanas Tochter zur Frau wollte. Er hatte die ganze Stadt in die Ganga gepfliigt, 
wenn Duryodhana nicht nachgegeben hatte (Hv. 1 1 7, 8 ff. ; Zimmer 383). 

Die andere grosse dionysische Szene spielt auf dem Gomanta (s.o.). Krsna und Baladeva 
sind dort ganz allein, sie irren durch die riesigen Walder; schwarmen wie Wilde durch die freie 
Natur, wie Pane (Hv. 96; vgl. Zimmer 379 f.). Baladeva, allein ohne seinen Bruder, lasst sich 
im Schatten eines erbliihten Kadamba-baumes nieder und wird durstig durch die Diifte, die ihm 
der leise Wind zutragt. Sein Mund wurde trocken wie bei jemand, der Kater hat nach einer 
durchzechten Nacht. Da wurde das Wasser, das in dieser Fruhlingszeit in den Hohlungen des 
Baumes angesammelt war, zur Madira — Rauschtrank, den er gierig trank. Aber die Gottin 
MadirS, als sie ihn trunken sah, trat leiblich vor ihn, zusammen mit Kanti, der Geliebten des 
Mondes, und Sri, und diese drei lieblichen Gottinnen erklaren ihm ihre Liebe und Treue, geben 
ihm Lotusschmuck und herrliche Gewander — und Baladeva strahlt mit diesen drei Gottinnen 
wie der herbstliche Mond. Noch trunken springt er nachher vom brennenden Berg (97, 79). 

Die Rauschtrankgottin ist beim Quirlen des Ozeans entstanden (Vi. P. 1,9, 96) und ist 
eine der vielen bosen Mutter (Hv. 164, 50): so kommt mutterrechtlicher Unterton in dieser 
Baladeva-gestalt zum Klingen, der wesentlich ist! Denn, was hier in dieser Szene vorliegt, ist die 
indische Form dessen, was wir in Vorderasien als Paradies bezeichnen. Unter dem Lebensbaum 
liegt ein Urmensch ; und aus dem Baum kommt der Versucher, die Schlange, die im Baladeva-my- 
thos natiirlich nicht mit Asketensinn als bose Versucherin, sondern als folgsame Dienerin seiner 
Lust erscheint. Dieses Motiv des Baumes im Paradies hat eine weite Verbreitung. Besonders hoch 
im Norden, bei den Yakuten ist cs dieser indischen Fassung in manchen Ziigen ahnlich: da kommt 
der ,,weisse” Jiingling (Baladevas Farbe ist weiss!) zum Baum auf dem Hiigel am Nabel der Erde; 
dort ist ewiger Sommer, ewig Sonne und Mond, im Siiden davon ist der Milchsee (vgl. Visnu am 
Nordufer des Milchozeansl). Aus dem Baum quillt gottlicher belebender Saft. Der Jiingling be- 
tet die Gottin des Baumes an: da kommt ein warmer Wind und milchweisser Regen, und die 
Gottin kommt aus dem Baum hervor. Ewiges Wasser fliesst unter den Wurzeln des Baumes her- 
vor (s.o.: Krsna loscht den brennenden Berg) (Holmberg 57 ff.). In Indien ist die Atmosphare 
siidlicher; und doch ist es niitzlich ,sich solche nordliche Hirtenvision zu vergegenwartigen ! Das 
Hin und Her der Entlehnungen und Beeinflussungen ist bei diesem gewaltigen und komplexen 
Motiv noch nicht zu iibersehen. Der Weltenbaum mag innerasiatisch sein und mag mit den altes- 
ten Hirtenbewegungen schon ins vordynastische Agypten gekommen sein. Nach Indien mag der 
Weltenbaum in mehrfacher Form und zu verschiedenen Zeiten gelangt sein. Sehr altertiimlich 
sieht die Kharia-version aus, dass Gott die Tonfiguren, die die ersten .Menschen werden sollen, 
in die Hohlung des Feigenbaumes legt; durch den milchigen Saft des Baumes, der in ihren Mund 
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tropft, werden sie belebt (Roy Kharia 415). Wie das auch sei, die Baladeva-gestalt im „Paradies” 
gehbrt der Welle an, die den Pflugbau nach Indien brachte; mit ihm, mit Gerste und Weizen, 
kam auch der Rebenbau. Das ist die Grundlage seiner Orgiastik! Im spateren Hv. ist diese ge- 
waltige Vorstellung zur bukolischen Episode geworden — wie die Yamuna-pflug-szene. 

Als Baladeva aber spater die Revati geheiratet hat (Hv. 1 13, 84) und mit ihr zwei Sbhne ge- 
zeugt hat (158, 24; 144, 20), ist er ihr treu. Bei dem grossen Wasserfest im Ozean vergniigt er 
sich allein mit ihr, wenn auch viele Hetaren beim Fest mitwirken und er eifrig dem Trunk zu- 
spricht (143, 11 ff. ; 144,1 ff.). Ubrigens ist Revati wieder eine Gottin. Sie ist der Yogaschlaf (Hv. 
58, 22), fungiert als Gottin bei Umas Geliibde (132, 13: mit Rohini, Sad etc.) und ist nebenbei 
ein Nachkomme jenes Raivata-berg-ahnen (144, 6; Zimmer 382). 

Noch einmal wird die Leidenschaftlichkeit dieses ,,Kraftgottes” Anlass zu einem furcht- 
baren Kampf. Bei der Hochzeit Aniruddhas, des Enkels des Krsna mit einer Enkelin seines 
Schwagers Rukmin bricht die alte Feindschaft der beiden Familien wieder aus. Die Fiirsten des 
Dekkhan schaffen den Anlass ; sie reizen Rukmin, den rankevollen, zum Wiirfelspiel mit Baladeva, 
der zwar leidenschaftlich, aber schlecht spielt. Fiir den Europaer, der die Regeln des Wiirfel- 
spiels nicht gut kennt, ist es schwer zu entscheiden, wer nun eigentlich in diesem Spiel siegt. 
Rukmin meint, er sei es, verspottet bereits den Baladeva, aber eine vom Himmel ertbnende 
Stimme nennt Baladeva als Sieger. Kurz; Baladeva springt ohne ein weiteres Wort auf und er- 
schlagt Rukmin, halt mit seinem gezuckten Schwert die Versammlung der Konige im Schach 
und zieht sich zuriickzu Krsna. Diesersagtkein Wort, als erdiesen Tod seines Feindes und Schwa- 
gers hort. Er hatte ihn nur aus Liebe zu Rukmini verschont. Die ganze Sippe Krsnas war zunachst 
besturzt; dann aber raffen sie alle als Preise ausgesetzten Kostbarkeiten zusammen und gehen 
nach DvSraka zuriick (Hv. 1 16, Zimmer 383 f.). Mit grossem Geschick haben hier die Redaktoren 
der Sage die Spielleidenschaft des Baladeva als Anlass benutzt, durch den Rukmin schliesslich 
endet. Baladeva nimmt dem Krsna die Tat ab, die doch einmal getan werden muss. Rukmin 
muss bestraft werden. In der Politik ist es die Aufgabe des Ministers, solche nicht ganz recht- 
lichen, aber unvermeidlichenTaten dem Konig abzunehmen, damit er rein bleibt, denn nur solange 
der Konig rein ist, ist das Land und der Kosmos in gliicklicher Ordnung. Ahnlich hilft der dunkle 
Barnda seinem lichten Bruder, dem Sonnengott, von seiner zweiten Frau, einer bosen Zauberin, 
loszukommen (Hoffmann 422 f.). 

In dieser Szene ist noch ein kleiner Rest eines alten Zuges der Sage erhalten, der hervorge- 
hoben zu werden verdient. Zum Spiel hatte man eine schone goldene Saule in die Halle gebracht 
(116, 23). Diese reisst Baladeva nach der Ermordung des Rukmin aus (ib. 48). Im Vi P. 5, 28, 
25 benutzt er sie als Waffe und erschlagt damit die anderen Fiirsten (Zimmer 384). Im Vi. P. ist 
die Saule aber nur an der zweiten, nicht an der der ersten des Hv. entsprechenden Stelle er- 
wahnt ; sie tritt hier so unvermittelt in die Handlung ein, dass es deutlich wird, dass im Vi. P. nur 
eine verkiirzte Behandlung eines alteren, ausfiihrlicheren Textes vorliegt. Zur Erganzung des Vi. P. 
muss eben dauernd der Hv. herangezogen werden. Im Hv. ist die Saule aber keine Waffe, son- 
dern Baladeva hat ein Schwert. Leider ist aber im Hv. die Bemerkung, dass die Fiirsten diese 
Saule in die Halle brachten, zu kurz, um uns ihre Bedeutung verstandlich zu machen. Wie Bala- 
deva alleine sich aus der Schar der feindlichen Fiirsten zuriickzieht und voll Rachedurst die 
Saule ausreisst, das erinnert an Simsons Ende. Man bringt die Saule und den Weltenbaum zu- 
sammen: Altai-tiirken, Uiguren usw. kennen einen ,,goldenen Pfeiler” als Stiitze des Himmels 
(Holmberg 12) und Kirgisen usw. sprechen in diesem Sinne von dem eisernen Pfahl (ib. 23). In 
manchen Dbrfern der Ostjaken steht ein Holzpfahl, der als ,,Eisensaulenmann” bezeichnet wird 
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(ib. 13): das erinnert wieder an Narsimhas Erscheinen aus der Saule heraus. Narsimha und 
Baladeva sind beides Inkarnationen Visnus! 

In den Kampf gegen Bana, den Sohn Balls, zieht Baladeva in fiirchterlicher Gestalt mit 
tausend Leibern (Hv. 177, 6); spater kampft er gegen Ekalavya (Hv. 282; 285), Hamsa (306 f.) 
und Hidimba (309). Aber wahrend des grossen Bruderkrieges des Mbh. verhalt er sich neutral 
und macht wahrend dem eine grosse Wailfahrt (Mbh. IX, 35 ff.). Seine eigenartige Frommigkeit 
spricht aus dem ,,taglichen Loblied”, das er Pradyumna lehrt (Hv. 164). Es beginnt mit Brah- 
ma; Siva Oder Visnu treten aber nicht besonders hervor. Gotter, Berge, Flusse, Wallfahrtsorte, 
mannliche und weibliche Schreckensgeister, Weise, Schlangen und noch vieles andere wird in 
einem grossen ,,Katalog” von Schiitzern angerufen. 

Als er stirbt, nach einer Orgie, kommt eine Schlange aus seinem Munde heraus (Mbh. XVI, 
4, 13 f.); er gilt als eine Inkarnation der Weltschlange Sesa (Hv. 117, 1 ff.; Rao 200; Hopkins 
24). Urn seinen Pflug sind Schlangen gewunden (Hv. 101, 28) und Schlangen tragt er in seinem 
Haar (Hopkins 212). Sein Haar tragt er als hochgebundenen Schopf (Rao 201): solche Ziige 
charakterisieren ihn als Siva-ahnlich, also als einen Gott des Ackerbaus. Auch seine Keule 
(musala: Hv. 101, 28; Rao 239, 201 ; gada: Hv. 258, 27) gehort nach ethnologischer Auffassung 
zum Mutterrecht. Wie die Pflugkultur eine Vereinigung von mannlicher Hornviehzucht und 
weiblichem Hackbau ist, so ist das Wesen dieses Gottes voll von bauerlichen und hirtlichen 
Ziigen. Das kampferische, lichte Element (er ist weiss: Hv. 97, 79) iiberwog aber das Orgiastische, 
und er wurde in die Visnutheologie einbezogen als treuer Bruder des Hirtengottes. Als man vom 
Hack- zum Pflugbau iiberging, war der Hackbau schon nicht mehr in seiner altesten Form geiibt, 
sondern die Hacke wurde als ein von Menschen gezogener Pflug verwendet, wie es im alten Agyp- 
ten in Reliefs dargestellt wird. Er wurde von Sklaven gezogen, nicht mehr von Frauen wie ur- 
spriinglich die Hacke. Ist es noch eine Erinnerung an diesen Zustand, dass Baladeva seinen 
Pflug ohne einen Ochsen verwendet? Oder sollten die Erzahler des Yamuna-Pfliigens die 
Erwahnung von Ochsen in alien Texten in zufalliger Obereinstimmung vergessen? Auch als die 
Sagariden die Erde durchwiihlten, verwendeten sie Pfliige (Ram. I, 39, 19), ohne dass Rinder 
erwahnt werden, u.z. werden sie in einer Reihe mitWaffen genannt; sie graben auch mit Speeren 
(ib. 36, 21 der A-Version). Sind diese beiden Stellen der Visnu-mythologie giiltige Zeugnisse 
langst in Indien ausgestorbener Sitte? Ich habe wenigstens nicht gehort, dass es heute noch in 
Indien Stellen gibt, wo die armsten Bauern sich selber statt Rindern vor den Pflug spannen, wie 
es in Russland und China vorkommt. 

Wann aber die Pflugkultur nach Indien kam und mit ihr dieser Gott, das ist noch unbestimmt. 
Im Rgveda ist kein Zug dieser Mythologie; die Pflugkultur der Indogermanen wird zu jener vor- 
derasiatischen Beeinflussung gehdren, die Koppers betont. Fiir Mohenjo Daro mochte man den 
Pflug als bekannt voraussetzen, da dort Weizenkultur bluhte und Stiere bezeugt sind. Zimmer 
(232) sieht in Baladeva den Reprasentanten des Reisbaus mit kiinstlicher Bewasserung; in 
Rama aber den der alteren, weniger komplizierten Ackerkultur, ,,mit der die Menschen aller- 
erst der Erde geordnete Saaten aufzwangen”. Ich glaube nicht, dass die Yamuna-pfliigung in 
diesem Sinne gedeutet werden muss, und nicht, dass der Reisbau ein Fortschritt gegen Weizen- 
Gerste-anbau ist. Der Hack- und Stocher-bau grosssamiger Frilchte (Bohnen sogar bei Birhor) 
und Knoilenpflanzen, der Reisbau in Terrassenfeldern und der Weizenbau sind noch in keinen 
Stammbaum zu ordnen. Der Reisbau wird teilweise mit der Hacke, teilweise mit dem Pflug, teils 
in gewassertem Feld gebaut. Zum ersten Anbau des kleinsamigen Hiigelreis wie der Hirse mag 
der Kratzer der Asur ein brauchbares Instrument gewesen sein. Der Bewasserungsbau kann zum 



278 


KULTURGESCHICHTLICHE ZUSAMMENHANGE 


Ziehen der Hacke angeregt haben, denn, wenn das Feldchen unter Wasser steht, ist das Hacken 
eine zu sehr spritzende Beschaftigung, und das Ziehen ist in dem aufgeweichten Boden leicht. Der 
Kraftaufwand des Hackens ist dann nicht notig, die Hacke vielmehr wesentlich zum Instandhal- 
ten der kleinen Damme zwischen den Feldern erforderlich. Wie dem auch sei: Fiir Indien ist 
es einstweilen sicherer, die ortlichen statt der zeitlichen Beziehungen zu betonen: der Weizen- 
bau und die Reebe und damit Pflugkultur und dieser Bacchus-artige Gott als Bruder des Hirten 
kam nach Indien von Westen, von Vorderasien, die Reiskultur aber von Osten. Auch bei diesem 
Gotterpaar mag das zwei-Briider-motiv (s.o.) alt sein, denn dafiir spricht das Paar Barnda- 
Singbonga. Nach indischer Mythen-chronologie ist Krsna etwa 500 Jahre jiinger als Rama; soil 
man das als Hinweis verwenden, dass Baladeva-Barnda und die Pflugkultur zusammen mit einer 
jiingeren Vblkerwelle nach Indien kam als die altere Rama-Hirtenwelle, die das zwei-Briider- 
Motiv zu erst nach Indien brachte? 

1 1) Visnu als Erleuchteter (Buddha) 

Im endlosen Kampf der Gotter gegen die Damonen, als Hrada Konig der Damonen an der 
Narbada war, kam schliesslich auf Bitten der Gotter Visnu ihnen zu Hilfe. Er nahm die Gestalt 
eines Jaina-monches an, nackt, wie deren Digambaras, und mit geschorenem Kopf ging er zu 
ihnen und brachte sie von ihrer Veda-orthodoxie ab. Er argumentierte mit der fiir die Jainas 
charakteristischen Agnostizistik (anekantavada) und hatte Erfolg. Dann nahm er die Gestalt 
eines buddhistischen Mbnches in rotem Gewand an und predigte gegen die vedischen Tieropfer, 
lehrte sie, die Welt als Folge der Unwissenheit zu erkennen. Und dann nahm er noch andere 
Ketzergestalten an und verwirrte die Damonen. Dann kam es wieder zum Kampf, und diesmal 
siegten die Gotter leicht, denn die Damonen waren nicht mehr stark durch den Verlust ihrer 
Orthodoxie (Vi. P. Ill, 17 f.). Dies ist Visnus Tat in der Gestalt der „Trug-verblendung” (MayS- 
moha), die als ein mannliches Gegenstiick an jene andere erinnert, wie er als blendende Frau 
(Mohini) den Damonen den Unsterblichkeitstrank entlockt. Im sivaitischen Li. P. I, 71, 71 ff. 
wird sie mit dem Tripura-Kampf verbunden als Vorbereitung der Asuras, dass sie dann von 
Siva vernichtet werden. In dieser Geschichte sind keine Ziige des historischen Buddhalebens 
angedeutet; vielmehr wird das Mbnchs-Leben in gehassiger Polemik verzerrt, wie es damals, in 
der Zeit heftigsten Kampfes zwischen Buddhisten und Brahmanen, als diese Puranen kompiliert 
wurden (4.-6. Jhdt. n. Chr.?) verstandlich ist. Als aber der Kampf mit dem Sieg der Brahmanen 
entschieden war, wurde Buddha selber als eine Inkarnation Visnus anerkannt, und vor allem in 
der Chalukya und Hoysala-Plastik (Rao 219 f.) erscheint die Darstellung dieser Inkarnation 
regelmassig ganz nach Art der klassischen Buddhabilder. Bhandarkar erwahnt eine Darstel- 
lung des VI II. Jhdts. als erste dieser Art (45). 

Man hat keinerlei Anlass zu zweifeln, dass Buddha eine historische Personlichkeit gewesen 
ist. Umso wichtiger ist sein Aufgehen in der Visnu-mythologie. Wie in ihm, so wird auch in 
Krsna ein Kern historischer Wirklichkeit stecken. Nur ist Krsna starker von Mythologie ver- 
deckt als Buddha, entweder, well er wensentlich alter war, oder zumindest, well er in friiheren 
Zeiten von den Brahmanen als Visnu anerkannt wurde. Man konnte versucht sein, dies Ver- 
haltnis auch damit zu erklaren, dass ein verhaltnismassig junger Krsna-held mit einer sehr viel 
alteren Sonnenhelden-mythologie verbunden wurde: das zieht aber deshalb nicht, weil auch 
Buddha mit einer sehr viel alteren Sonnenmythologie umwoben wurde. Buddha ist namlich 
nicht erst mit seiner Anerkennung als Visnu-verkorperung, sondern schon in seinen ersten 
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Lebensschilderungen mit Sonnenmythologie unloslich verbunden worden. Diese Mythenbildung 
mag sogar schon zu seinen Lebzeiten eingesetzt haben. Bei so verehrten Gestalten ist das in 
Indien ohne Weiteres moglich. 1st doch z.B. der heutige Jagadguru der Jaina auf dem Mt. Abu 
deshalb wie ein Gott (oder vielmehr wie ein Jina)verehrt, weil er einmal unerwarteten Wasser- 
reichtum richtig vorausgesagt hat. Mit Wundern hat sich nicht nur Krsna, sondern auch Buddha 
als allmachtig und allwissend erwiesen. 

Buddha hat gegen die Mythenbildung sicher nicht protestiert! Er wollte zwar nicht ein 
Gott sein wie Krsna, aber doch ein aussergewohnlicher Lehrer. Der Jataka-gedanke, dass er sich 
seiner marchenhaften Vorgeburten erinnerte, geht sicher auf ihn selber zuriick. 

Visnu als Mayamoha war eine relativ junge Erfindung; eine Gestalt, durch die die verhass- 
ten Buddhisten, Jaina und Ketzer als damonisch verurteit wurden. Dass diese gehassige Buddha- 
interpretation zu einer positiv anerkannten werden konnte, war gerade dadurch moglich, dass 
Buddhas Lebensgeschichte von Anfang an Sonnen-verwandt war. Man bedenke, dass der Bud- 
dhismus in Indien noch immer lebt, da wesentliche Elemente seiner Lehre in die Philosophie des 
Vedanta eingingen, als der Buddhismus als selbstandiges Bekenntnis ausgeloscht wurde. Das 
waren eben jene Zeiten, als Buddha als avatara anerkannt wurde. 

Oldenberg hat versucht ,den historischen Kern der Buddha-geschichte aus den Ober- 
wucherungen der Legende herauszuschalen gegen Senart, der mehr ,,die leuchtende Laufbahn 
des Sonnenheros” in ihr finden wollte (Oldenberg 91) oder Kerns astronomiscbe Deutungsver- 
suche. Aber die marchenhafte Empfangnis z.B. muss auch ein Oldenberg (98) als mythisch aner- 
kennen: Buddha tritt als Elefant aus dem Himmel kommend in den Leib seiner Mutter ein, u.z. 
von der Seite, wahrend sie schlaft. Die ethnologischen Hintergriinde dieses Motivs sind gewaltig. 
Bei manchen Australiern ist nicht der Akt der Zeugung, nicht der Same des Mannes das Entschei- 
dende, sondern die ,,Seele” des Kindes kommt zu gegebener Zeit von aussen, u. z. aus der Welt 
der Ahnen. Eine solche Denkweise liegt auch der Seelenwanderungslehre im allgemeinen, und 
auch im besonderen der Form, die ich oben von den Astir berichtet habe, zugrunde. Diese Buddha- 
legende betont ferner einen Anspruch, letztes Glied einer Kette von gleich wiirdigen Vorlaufern 
zu sein, eine Vorstellung, die der der Jainas und der Inkarnationen Visnus analog ist (Bhandar- 
kar 13). Die buddhistische Seelenwanderungslehre hat ferner mit der Beschrankung gebrochen, 
dass die Menschenkeime immer wieder im selben Stamm geboren werden, denn der Stamm lebte 
zu Buddhas Zeiten im Gangestal nicht mehr. Auch die brahmanischen Lehren ersetzen das Ver- 
bleiben im Stamm durch moralisches und ritualistisches Verdienst : Aufstieg in bessere Kasten ist 
moglich durch reinen Lebenswandel. Die aryische Vorstellung war aber, dass der Vater im Sohn 
weiterlebt, dass also ein kontinuierlicher Mannesstamm besteht. Es handelt sich hier vielmehr 
um eine siiddstliche Vorstellungswelt; und sie ist in der buddhistischen Lehre vom ,,Gardharva”, 
dem Kind- geist, der in die Mutter eintritt, recht rein erhalten geblieben (Schayer 60-65). Sie 
ist aber auch in der Visnu-mythologie durchaus zuhause: wenn Visnu als Keim in DevakT ein- 
geht, so ist das dieselbe Denkweise, und in dem Kuchen-motiv der Rama- und Jamadagni-Emp- 
fangnis liegt nur eine Variante derselben Vorstellung vor. Bei den Yakuten gibt es eine besondere 
Zeremonie, wie man einen Vogel verzaubern kann, als Kindseele in eine Frau einzugehn (Holm- 
berg 99), und sicher gibt es noch viel Material dieser Art, das erst vollstandiger gesammelt wer- 
den miisste, ehe man iiber die Kulturschicht dieser Denkweise urteilen kann. Beim Buddha- 
elefanten wie beim Yakuten-vogel kann Tiertotemismus ebensogut in Frage kommen, wie Mut- 
terrecht bei den Australiern (Schayer a.a.O). Wie dem auch sei: es ist dies eine Denkweise der 
alten Gangeskultur, die der Boden des Visnuismus wie des Buddhismus ist. 
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Weiter ist die Geburt Buddhas, wie er aus der Seite seiner Mutter wieder heraustritt, der 
Tod seiner Mutter am 7. Tage nach seiner Geburt und die 7 Schritte, die er als eben Geborener 
sofort tat, echter Mythos (Oldenberg 98). Die 7 Schritte erinnern an die 3 Schritte des Trivi- 
krama und an die 7 Visnuschritte bei der hinduistischen Hochzeit (Winternitz 51). Sie diirften 
Rest eines alten Schamanismus sein (Otto 312). Der Schamane ersteigt die Himmelsspharen 
(7 Oder 9): ganz entsprechend, nur nicht im grobsinnlichen Erklettern einer Leiter, sondern in 
geistiger Konzentration ersteigt der Buddhist die Stufen der Versenkung, und die vielen Gotter 
des Hinduismus sind im buddhistischen Weltbild Bewohner dieser Yogastufen. Das Charakteris- 
tische des Schamanen ist namlich, dass er zu den Gottern in den Himmel aufsteigt, wahrend der 
vedische Sanger und der Primitive in Chota Nagpur die Gotter zum Opferplatz herbeikommen 
sieht. Freilich gibt es auch im Rgveda solche schamanistischen Reste, wenn z.B. die Yogis (d.h. 
ihre Seelen) mit dem Winde fahren, nur ihre Leiber sichtbar zuriickbleiben (Lommel 145);aber 
sie sind im Hinduismus nicht so rein wie im Buddhismus erhalten. Und der Zauberpriester der 
Oraon lasst im Trance seine Seele iiber Berg und Tal wandern, und iiberall sieht er die Geister 
hocken, arbeiten, pflugen usw. (Dehon 148 f.). Im Visnuismus ist mir dieser Zug sonst nicht ge- 
laufig, aber er muss in den Buddhismus aus innerasiatischer Hirtenkultur gelangt sein. 

Die Ursprungssage der Sakya aus dem Iksvaku-geschlecht (Oldenberg 116) erinnert an die 
Geschichte des Rama. Dass Buddha kein Kdnig war, hat er mit Ksrna gemein. Buddhas politi- 
sche Einstellung kann man aristokratisch und demokratisch zugleich nennen. Buddha hat dem 
Stolz des Geburtsadels den des Monches, des aus eigener Kraft erhabenen Menschen in der Ge- 
meinschaft seines Ordens, entgegengestellt. Diese demokratische Gesinnung hat Koppers auf 
die uralte mutterrechtliche Schicht der Gangeskultur zuriickgefiihrt. Dahin gehdrt auch wohl 
Buddhas Forderung des Siindenbekenntnisses, das auch in den Mysterien Vorderasiens eine 
Rolle spielte und bei Varuna einen ,,unaryischen” Eindruck erweckt (Lommel 63): es kann sehr 
gut aus der vorderasiatischen Stadtkultur in den Rgveda eingedrungen sein, wie iiberhaupt 
Varunas Konigtum im Gegensatz zu Indras Heldentum auf diese ,,sudliche” Komponente 
hindeutet im Gegensatz zur ,,n6rdlichen” Indras. Denn wie sich schon das Indogermanentum 
nach Koppers aus diesen beiden wesentlich biidete, so sind auch spater wahrend der ganzen 
Dauer der Wanderung der Arya durch das Gebirgsland Baktriens, dann bei ihrer Ankunft im 
Panjab, und schliesslich im Gangestal ,,sudliche” Eindriicke gegen mitgebrachte ,,n6rdliche” filr 
den Bildungsprozess des Hinduismus von ausschlaggebender Bedeutung gewesen. 

Zu solch mutterrechtlichem Erbe der Buddhageschichte passen die Kreuzvettern-heiraten 
in seiner Familie (Schayer 60) und der Inzest des Iksvaku (ib. 59) (s.o. Krsna!). 

Gleichzeitig aber ist die Organisation des buddhistischen Ordens, wie Jayaswal in seiner 
Hindu Polity gezeigt hat, nach Muster der aristokratischen Stammesorganisation durchgefiihrt 
(s.o. Krsna). Buddha gehorte nicht zum Bauerntum, sondern zum Adel der Grundherren, die 
in der Stadt lebten ; er predigte gerne in den grossen Stadten und stand damit in sicher bewusstem 
Gegensatz zu den Brahmanen, die nur das Dorf als die Statte orthodoxen Lebens gelten liessen. 
Gerade der Anblick des schwitzenden Bauern und seines geplagten Pfiugochsen war ein wesent- 
licher Antrieb fiir seine Verurteilung alles empirischen aktiven Lebens (Waldschmidt 2, 89). Wie 
Buddha das Leben der Monche reguliert, die strenge Selbstzucht, die vornehme Bewusstheit bei 
jedem Schritt, das ist alles aristokratische Gesinnung. 

Der entscheidende Moment seines Lebens aber war, als er die grosse Wahrheit erkannte. 
Dabei war einerseits der Schamanismus in Form des Versenkungserlebnisses das Wichtige. Zum 
anderen aber der Kampf gegen den Versucher, Mara, der mit dem ganzen Heer seiner Damonen 
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kam, um ihn zu schrecken, und mit seinen Tochtern, um ihn zu versuchen. Buddha aber liess 
sich nicht vom rechten Weg abbringen. In unerschutterlicher Ruhe sass er da; gerade dadurch 
waren seine Feinde machtlos. Dieser Kampf ist es, der Buddha mythologisch berechtigt, ein 
Visnu zu werden. Sein Kampf gegen Mara ist eine neue Form seines Kampfes gegen die Damonen, 
wie er fiir Visnu charakteristisch ist. Buddha uberwindet die Damonen in der eigenen Brust ; der 
Widersacher gegen die Gotter ist zum Versucher geworden. Buddha ist von da an der Sieger 
(jina), der Held (vira). Es ist kein Zufall, dass Mara sich mit den Damonen Vrtra (Oldenberg 107) 
Oder Namuci (106) vergleichen lasst. Und Buddhas Sitzen unter dem Baum der Erkenntnis 
darf von Baladevas Trunkenheit unter dem bliihenden Kadambabaum nicht getrennt werden: 
Buddha uberwindet — sozusagen — die Schlange des Paradieses in dieser echt indischen As- 
ketenlegende. Die Statte dieses Kampfes, der Baum und der Stein, auf dem Buddha sass, wird 
heute noch in Bodhgaya von frommen Hindus verehrt und umwandelt, nicht nur von Buddhisten. 

So ist es auch eine echte Wesensgemeinschaft, wenn Buddha und Visnu den Diskus fiihren; 
Visnu als fiirchterliche Waffe, Buddha aber setzt ihn als Rad der Lehre in Bewegung. Er ist ein 
Cakravartin, ein Weltherrscher wie Visnu, wie es ihni bei seiner Geburt geweissagt wird, aber 
im Gebiet des Geistigen, sein Reich ist nicht von dieser Welt! Und der Heiligenschein ist in der 
Tat ein Zeichen seines Sonnenheldentum, der von den griechischen Bildhauern fiir Buddha ver- 
wendete Apollontyp ist berechtigt! In seinem Kult sind die Fussspuren so wichtig wie bei Visnu, 
und sein Symbol des Triratna lasst sich mit der Mondgehornkrone des ,,Siva” von Mohenjo 
Daro, aber auch mit dem Sektenzeichen der Visnuiten vergleichen. Buddha erfahrt seine ent- 
scheidenden Belehrungen durch seinen Wagenlenker, wie Arjuna von Krsna; er besteht eine 
Bogenkraftprobe wie Rama. Die Erde gibt ihm Kraft in seiner Versenkung (bhumisparsamudra), 
wie die Erde stets die treue Gdttin des Visnu ist. Buddha ist ein religibser Lehrer (guru) derselben 
Periode wie Krsna; freilich diirfte Krsna etwas alter sein, wie er denn von den Jainas fiir einen 
Zeitgenossen des Neminath, des 22. Tirthankara, nicht des Mahavira, des 24., erklart wird 
(De: Girinagara). In dieselbe Schicht gehort vielleicht auch der Lehrer Aiyanar. Buddhas Ge- 
burtsort ist Kapilavastu, nach dem heiligen Kapila benannt, der eine Inkarnation Visnus war. Seine 
Mutter hiess MSy^: da mag ein Anklang an die Yogamaya Visnus vorliegen. Man vergleiche, wie 
auch Parasuramas und Balaramas Mutter Gottinnen waren, Oder zumindest ihre Namen trugen. 
Auf YayStis ,,buddhistische” Erkenntnis uber das Wesen des „Durstes” habe ich bereits hinge- 
wiesen. Wenn Buddha am Genuss von Schweinefleisch, das ihm ein Schmied als frommer Gastgeber 
vorsetzt, stirbt, so muss das wohl als historischer Zug gelten; es ist nicht vorstellbar, dass ein 
vegetarischer Hindu solchen Zug erfunden haben soil. Aber jener Schmied hat seinen gottlich ver- 
ehrten Lehrer mit jenem Fleisch nicht schadigen oder kranken wollen; in jener Zeit und Gegend 
hat also ein Schmied nicht gewusst, was heute jeder niedrigste Hindu weiss, dass die hdheren 
Kasten kein Schweinefleisch essen, also war es damals noch Sitte, solch Fleisch zu essen, dann 
aber auch: es zu opfern, und so sind wir in der Sphare des Visnu als Opfereber. 

Buddha suchte den Ausweg der Erlbsung aus dieser Welt mit ihren drei grossen Ubeln : Alter, 
Krankheit und Tod. Der Tod ist der damonische Versucher-gott Mara, gegen den Buddha jenen 
grossen Kampf kampft. Die Krankheit: das ist fiir das Empfinden des Inders Sitala, die Pocken- 
gottin, Oder Jvaras, das Fieber: ein Damon mit drei Fiissen, drei Kopfen und neun Augen 
(Hv. 177, 71), der von Krsna getotet wird (vgl. IBORS 11, 227). Das Alter aber ist jene Damo- 
nin, die in Rajgir im Hause des Kdnigs von .Magadha verehrt wurde und in der merkwiirdigen 
Geburtsgeschichte des damonischen Jarasandha (s.u.) die entscheidende Rolle spielt. Magadha 
war aber das unbrahmanische Land, in dem Buddha am meisten weilte und die entscheidenden 
Ruben, Eisenschmiede und Damonen in Indien 36 
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Erlebnisse hatte. Diese drei Leiden sind also drei Gottheiten eben jener ostlichen Gangeskultur. 
Das ganze empirische Leben aber ist fiir Buddha nichts als ein Riesenbrand. Erlosung ist dessen 
Verlbschen; das ist mit asketischer Weltverneinung gesehen dieselbe Vision, der Visnu als der 
Sintbrand vor der Schopfung erscheint (Hv. 211; 216). Und wie die Buddhisten auf Maitreya, 
den Heiland der Zukunft warten, so die Visnuiten auf Kalki, den Reiter und Held, der in Sam- 
bhalagrama (De) in Rohilkhand geboren Indien von den Barbaren befreien soli. Buddha aber 
ist der Schiitzer — wie Visnu. 

V) Vipiu im Rgveda 

Es wird fiir uns immer schwieriger zu sagen, was eigentlich arisches religioses Empfinden 
sein soil. Sogar im Indra, der eigentlichen Heldengestalt (Lommel!), weist Koppers jetzt ,,sud- 
liche” Ziige nach; ,,sudliche” Ziige sind nach ihm ja schon im Indogermanentum, und sind schon 
in noch alterer Zeit nach Norden gedrungen. Wenn nun aber schon die Indogermanen nicht rein 
,,n6rdlich” waren, so ntitzt uns auch eine indogermanische Religionsgleichung nicht mehr viel 
fiir die Herausarbeitung einer ,,n6rdlichen” Religion. Immerhin; wenn iiberhaupt neben Indra 
ein Gott des Rgveda von uns als arisch empfunden wird, so ist es der Sonnengott; die Etymologie 
Surya-helios-sol bestatigt das indogermanische Alter dieser Gottesgestalt. In der klassischen 
Antike wie auch in Indien fahrt er auf rossebespanntem Wagen fiber den Himmel, und die Jung- 
frau Morgenrote (Usas-eos-aurora) offnet morgens die Tiir seines Aufganges. Darstellungen die- 
ses Gottes in dieser Gestalt als ,,aryischer” Wagenfahrer sind bis heute in Indien beliebt, und 
wenn er auch nur wenige Tempel hat, so doch noch immer mehr als Indra, der vedische Haupt- 
gott, von dem es keinen gibt. Es muss vermerkt werden, dass die grossten Tempel des Sonnen- 
gottes in Gaya und Kanarak bei Puri am Rande jenes Gebietes liegen, das den primitiven Sonnen- 
kult bis heute erhalten hat. Diese Bevolkerung war besonders empfanglich fiir den vedischen 
Sonnengott. Surya wird im Rgveda auch als Vogel, als Adler, als Rad, als Edelstein, als Waffe 
angesprochen, was ihn mit Visnus Vogel, dem Garuda, und Visnus Waffe, dem Diskus, verbin- 
det. Aber er selber hat mit Visnu keine Beziehungspunkte: Visnu ist nicht so auf dem Wagen 
mit 4 Rossen dargestellt, und diese Morgenrote ist keine visnuitische Gdttin geworden. 

Eine andere Sonnengottheit des Rgveda ist Savita, der Antreiber; auch er fahrt auf einem 
Wagen, und zwar dreimal um den Luftraum, die drei Raume, die drei Himmel: das erinnert an 
Visnus drei Schritte; aber sonst hat auch dieser Gott keine Komponente des Visnu gebildet. 
Savita vertreibt die Traume und die Finsterniss, er lenkt alles Bewegliche, tragt Himmel und 
Erde. Er wie Surya sind verschiedene Aspekte der gdttlichen Sonne, passend in eine Zeit riisti- 
gen Wanderns und Eroberns. In der Zeit der Visnu-mythenbildung aber war das Erobern 
nicht so wesentlich wie die Abwehr gegen die Damonen und die Reste der ,,Schwarzen” in In- 
dien; jene Damonen waren aber grossenteils die schon von den Schwarzen gefiirchteten Elemen- 
targeister. Die Eroberer aber hassten die Schwarzen und fiirchteten ihre Gotter und Damonen; 
die zu besiegen war nur ein Gott im Stande. Die Erobererherren waren nur in der Lage, sie zu 
beschwichtigen, und liessen ihre Kulte weiter von den Schwarzen versorgen. 

Ein dritter Aspekt der Sonne war Mitra, der Freund, ein Gott der Vereinigung der Menschen 
und des Vertrages, daher mit Varuna viel zusammen, dem Kbnig des Rechts. Ein vierter Son- 
nengott war Vivasvan, der Allgott, die Sonne als Urahne. Ein fiinfter ist Pusan, der Gedeiher. 

Ein anderer Sonnengott ist schliesslich der Visnu des Rgveda, der der ,,weitschreitende” 
ist mit seinen drei Schritten (trivikrama), die als schamanistisches Element (s.o.) auch im Ritual 
vorkommen; auch sie meinen die Sonne als das Urbild des freudigen, heldischen, strahlenden 
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Wanderers und Eroberers, und erst in jiingerer Literatur erscheinen sie als mit dem Damonen- 
kampf des Buckligen (Vamana s.o.) verbunden. Die Etymologie seines Namens von der Wurzel 
vis gleich „aktiv sein” (Macdonell 39) ist dem Sinne nach ungemein passend, denn sie bezeichnet 
gerade denjenigen Grundzug im Wesen aller Visnumythologien, den man als den charakteris- 
tischsten alien Siva-gestalten entgegenstellen kann: die Aktivitat des Eroberers im Gegensatz 
zum mystischen Fatalismus der Bauern. Trotzdem kann es berechtigt sein, diesen Gottesnamen 
Visnu von einer voraryischen Sprache Indiens herzuleiten, wie es Przyluski (vgl. Census 1931, 1, 
1, 457 und 396; Rahmann 58) im Zusammenhang mit Vithoba versucht. Der Gott Visnu spielt 
im Rgveda noch keine sehr grosse Rolle. Sein Name ist nicht(?) indogermanisch. Die drei Schritte 
begegnen aber auch im Kult des avestischen Iran (Macdonell 40). Die Geschichte Visnus ist also 
der der vedischen ,G6ttermutter’ Aditi parallel: aus einer voraryischen, ,,dravidischen” Schicht 
stammend (Przyluski !) sind beide in die voraryisehen Kulte Indiens und Irans eingegangen. Man 
sollte annehmen, dass das etwa in Baktrien geschehen ist. 

Aber Aditi als Muttergbttin wiirde der mutterreehtlichen, weitverbreiteten Schicht an- 
gehoren, Visnu mit den drei Schritten aber einer nordlichen, schamanistischen Komponente, 
die vor den Arya aus Innerasien bis in den Dekkhan gelangt ist, identisch oder parallel mit dem 
Sonnengott Chota Nagpurs, und vielleicht im Zusammenhang mit Megalithkultur, denn die 
drei Schritte konnten mit dem Fussspursymbol zusammenhangen, das sich auf Megalithen 
von Norwegen bis Hinterindien findet. Die Megalithbewegung war vor allem ein Ahnenkult; 
Visnus ,,dritter Schritt” fiihrt zum hochsten Punkt des Alls, und in seiner dortigen Fussspur(pada) 
wohnen die Ahnen — das empfindet ein solcher Kenner des RV. wie Hillebrand als ein neues 
Element in vedischer Kultur (I, 318); er ordnet ferner dem Visnu die vedische diksS zu: Lauterung 
und Kasteiung des Opferers vor seiner Kulthandlung, die ursprunglich dem Rgveda ,,ziemlich 
fremd” war (319) und wohl als schamanistisch gedeutet werden kann (Meuli 134), aber auch in 
den Enthaltsamkeitsvorschriften fiir den Dorfpriester in Chota Nagpur in ethnologischer Form 
belegbar ist. Wenn schliesslich Visnu im Rgveda mit Pflocken die Erde festigt (ib. 320), so ist 
das ein Motiv, das zur Urmeer- und Taucher-kosmogonie gehort: auch dies Motiv begegnet im 
Norden und im Osten der aryischen Kultur des Panjab, und die so verteilten Eleniente der 
Visnumythologie entstammen eben offenbar jener voraryischen Kulturwelle (oder waren es 
mehrere?) aus Innerasien nach Indien. 

Jene Aditi ist aber von Anfang an und bleibt dauernd mit Visnu in Verbindung! Ihr Urmut- 
tertum driickte man in vedischer Weise durch die Worte aus, dass sie Mutter und Tochter Dak- 
sas des Urvaters ist (X, 72, 4-5; Macdonell 46). Im Rgveda ist sie Mutter einer Gottergruppe, 
deren grosste Mitra und Varuna (mit dem siidlichen Charakter!) sind; im AV tritt Indra in diese 
Gruppe ein und auch Visnu. Dazu passt, dass auch Kasyapa, ihr Gatte innerhalb der Visnu- 
mythologie, im Rgveda noch nicht vorkommt. Kasyapa als Urahn (svayambhu) tritt vom 
AV an auf (Macd. 151), und im AV wird auch Visnu einmal zusammen mit den Adityas genannt 
(ib. 44). Dieses Urelternpaar aber zeugt gerade den Buckligen (Vamana-Trivikrama), und ge- 
rade durch diese Verkorperung wird Visiru ein Aditya und Bruder Indras: hier wird ein vorar- 
yischer und in sich schon wieder ungemein komplizierter Mythenkomplex (Urmutter, Schild- 
krotenahn, 3-Schritte-Megalithen) recht deutlich, und von hier aus gesehen ist die Zusammen- 
stellung der Adityas mit der Gruppe der Gottersohne in der Mythologie der Altaivolker (Holm- 
berg 118 ff.), die trotz ihrer Beziehungen zu Babylonien (Aditi!) „n6rdlich” sein konnen, neu 
zu prufen: ist in ihrer Himmelsmythologie nicht eigene innerasiatische Himmelsreligion erhalten? 
Aditi wurde aber im Rgveda bereits stark degradiert: sie ist nicht mehr die allmachtige Mutter- 
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gottin, nur die Mutter einer Gdtterfamilie, geehrt, wie Helden ihre Mutter ehren. Und im Hinduis- 
mus ist sie m. W. stets weit unter dem Rang einer Devi geblieben und nie mit ihr verschmolzen! 

Warum aber wurde gerade Visnu, der doch im Rgveda gar kein so bedeutender Sonnengott 
war, so gross? Offenbar, weil er esim vorSryischen Indien bereits war! Wichtig dabei war sein Ver- 
haltnis zu Indra. Auch Indra ist ein Sonnengott, d.h. ,,in der Sonne sich offenbarende Himmels- 
macht” (Lommel 92). Daher war es den Arya leicht, ihn, den Kampfer gegen die Schlange Vrtra, 
dem Visnu beizugesellen. Indra und Visnu zusammen kampfen auch z.B. gegen den bdsen Sambara 
und Varcin ; beide leben in Udavraja, dem See-pferch. Konow hat mit aller Vorsicht diesen mit dem 
See auf dem Mt. Abu verglichen (2,24 f., 30) und die Lokalsage vom Mt. Abu, vom Arbuda, der von 
Indra niedergetreten wurde, als eine uralte Sage der Vorarya erwiesen, die erst auf Indra iiber- 
tragen wurde. Konow vergleicht weiter Sambara mit dem Stammesnamen der Sahara (25) — 
und die gehoren zu den Kolariern und also in jene Schicht, der wir den alten Sonnenkult Indiens 
zuschreiben konnen. Von Sambara wird gesagt, dass er sich fiir einen Gott hielt (ib.); das ist 
ein Zug der Vena-mythe (s.u. 296) und ist derselbe Anspruch, den Krsna-Vasudeva-Paundraka 
erheben! Es liegt also nahe, in jener Arbuda-sage eine ursprungliche Visnusage zu sehen. Und 
Konow hat sicher recht, wenn er meint, dass solche Obertragungen von Visnu auf Indra im 
!^V. offer vorgekommen sind (25). Als ein spater Rest solcher Obertragung von Visnuziigen auf 
Indra kann es gelten, dass Indra als G5dhi ,,inkarniert” wird, u.z. in Jahnus Familie (Vi. P. IV, 
7, 3), also im visnuitischen Mondgesclilecht. Von diesem Gesichtspunkt aus ist es nunmehr 
schwer zu entscheiden, ob es aus aryischer oder visnuitischer Schicht stammt, wenn Indra in 
Kampfen gegen Namuci Oder Vrtra und Visnu als Manniowe gegen Hiranyakasipu durch die 
merkwiirdige ,,Vertragsformer’ eingeengt wurden. Eigentlich ist eher Visnu der Schlaue! 

Umgekehrt ist dann in der folgenden Zeit derGlanz Indras auf Visnu tibergegangen (Jacobi 
138 f.; Hopkins 203 f., 206). Indra, der Eroberergott, wurde zum Regengott kleinen Formats. 
Krsna verdrangt mit dem Govardhana-abenteuer ganz often seinen Kult, und ohne die Hilfe 
Visnu-Trivikramas hatte Bali den Gotterkonig entthront. Bei keiner der Verkorperungen Visnus 
zeigten sich wesentliche Elemente Visnus als aryisch. 

VI) Visnus Schichten und Geschichte 

Eine mutterrechtliche Schicht liess sich an mehreren Stellen deutlich machen, z.B. bei 
Buddha und Krsna und ihrer Familientradition. Die grosse Gottin des Yogaschlafs ist sicher 
eine Verbindung mehrerer lokaler Muttergottinnen. Zum Mutterrecht gehort Sita, Renuka, 
Varum (Kadambari-Madira), die Rauschtrankgottin und Baladevas Dienerin, Aditi, vielleicht 
auch Rohini; dahin gehort es, wenn die Weltmiitter (lokamatarah) von Visnu geschaffen werden 
(Hv. 219, 21 ff.) und wenn Laksnu als eine Art Sakti Visnus, als Mutter der Welt, ganz im Stil 
der Devi geschildert wird (Vi. P. I, 8-9). Subhadra, Krsnas Schwester, wird ferner gelegent- 
lich als Durga-Devi aufgefasst (Rao 202); sie ist noch recht ratselhaft. Einerseits scheint sie 
wie Sita und Wage Era zum zwei-Briider-paar hinzuzugehoren, und besonders ihr Bild in Puri 
zwischen Krsna und Baladeva sieht recht altertiimlich aus. Aber ihr Fehlen im Hv. trotz ihres 
Vorkonimens im iVlbh. weiss ich nicht zu begriinden. Visnus Gestalt als Mohini, als Frau neben 
Siva als Bettlerjiingling, diirfte ebenfalls diesem Denken zuzuweisen sein. Nur ist sicher, dass 
diese verschiedenen Gottinnen in verschiedenen Perioden in den Visnuismus eintraten; dem ent- 
sprechend ist Aditi schon weit mehr durch den mannlichen Einfluss gemildert als die Yogani- 
dra! Kurz; dieser Schicht konnte sich auch der Visnuismus nicht entziehen; aber all diese Ele- 
mente sehen deutlich wie ubernommene aus. 
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Die eigentlichen Visnugestalten dagegen sind sehr rein mannlich; die Erdgottin tritt bei 
mehrfacher Gelegenheit als seine Schutzbefohlene auf und seine Gattin Laksmi wird gerne dar- 
gestellt, wie sie dem auf der Weltschlange schiafenden Gotte die Fiisse massiert; das ist die 
treue Frau vom herrschenden Manne her gesehen. Laksmi geht als Konigswiirde in Konige ein; 
sogar in Bali den Feind (Hv. 248). Devi aber ist die aus Siva emanierte Schreckens-energie: das 
ist ein ganz analoger Gegensatz wie zwischen den Hirtinnen und Tempeltanzerinnen. Ander- 
seits: Buddhas Mutter stirbt am7. Tagnach derGeburt; Krsna wurde von seiner Mutter gleich 
nach seiner Geburt getrennt; Parasurama erschlagt seine Mutter; Rama verlasst sie; erverstosst 
spater die schwangere Sita; Aditi betet ihren Sohn (Vamana) an: das ist alles das Verhaltnis des 
Helden zur Mutter. Es ist fast rucksichtslos zu nennen. Der Held ehrt seine Mutter — so lange 
es sein Heldentum erlaubt; das Los der Mutter ist tragisch — aber sie tragt es mit Liebe. Auch 
dies Verhaltnis wieder am krassesten in den Epen der Altaiturken! Welcher Gegensatz gegen die 
sivaitischen Mutter! Ferner: Rama und Jamadagni werden nur durch ein priesterliches Zauber- 
mittel in die Mutter gelegt; bei Krsnas, Vamanas und Buddhas Empfangnis steigt ein Gott 
in die Mutter ; Laksmi hat keine Kinder : was fiir eine auffallende Unfruchtbarkeit I Auch bei der 
Devi fiel die Unfruchtbarkeit auf; dort ist sie aber ganz anders: dort schafft Siva und adop- 
tiert Sohne, sodass seine Gattin stets jungfraulich bleibt. Das ist aber — abgesehen von Maya — 
bei den visnuitischen Miittern nicht der Fall; bei ihnen wird nur die weibliche Schwache und die 
Oberlegenheit des Gottes, rsp. Priesters, betont. Die Kiirbisgeburt der Sagariden verweist 
auf den Osten; das Motiv der zwei Frauen auf den Norden. Die Topfe, aus denen Laksmi von 
zwei Elefanten begossen wird (Vi. P. I, 9, 102), erinnern an die Topfe des Lebenswassers auf 
babylonischen Siegeln und an die Sitte, eine Vertragschliessung mit einem Wasserguss zu be- 
siegeln (daher auch bei der Hochzeit?). Das ist eben die Hauptschwierigkeit der Visnu-mytholo- 
gie, sie aufzuteilen auf die verschiedenen prahistorischen-historischen Schichten. 

Einiges kann man mit ziemlicher Sicherheit dem altesten vaterrechtlichen Jagertotemismus 
zuweisen: die Inkarnationen als Fisch, Schildkrote und Eber. Einem jiingeren Totemismus ist 
das Motiv der zwei Briider zuzuschreiben. Welchem von beiden aber gehort das Thema der Tier- 
verwandlungen an (Alfbldi 400), das in der Visnumythologie bfter vorkommt, wenn z.B. Rama 
und Ravana im Kampf der Reihe nach verschiedene Tierformen annehmen? Dem alten Jager- 
tum gehort vielleicht der bei den Primitiven Indiens noch heute allgemein verbreitete Bambus- 
bogen an, wie ihn Visnu z. B. als Rama (Rao LVl f.) tragt; dagegen ist die geschweifte Form des 
Bogens des Trivikrama in Badami (ib. L.) als eine Darstellung des Hornbogens (Hopkins 206) 
zu deuten, d.h. des typisch innerasiatischen, dereiner jungeren Welle zuzuweisen ist, aber welcher? 
Erst der sakischen Volkerwelle? Der Bogen ist jedenfalls Visnus bezeichnende Waffe; es lasst 
sich aus dem Hv. reichlich belegen, dass dagegen seine Gegner gerne den Speer (sakti) verwenden, 
der doch auch die Waffe des Skanda ist. 

Visnu pflegt kein Schwert oder Schild zu tragen. Dagegen sind seine Charakteristika die 
Flote und die Tritonmuschel der Hirten und der Diskus, der auf ein verhaltnismassig junges wagen- 
fahrendes Herrentum hinweist. Der Diskus ist das Zeichen, das die Weltherrscher in Handen 
halten (cakravartin: Vi, P. 1. 13, 44 ff.). Muschel und Diskus sind die wesentlichen Abzeichen 
Visnus (Rao 80), sie gelten geradezu als Teilverkbrperungen Visnus (120), und sie wieder Hessen 
sich als Bharata und batrughna, Ramas Briider gebaren (195). Sie werden oft — aber nicht bei 
Siva — durch Genien als lebende Wesen dargestellt (ayudhapurusa: 97, 288 ff.) — und das 
erinnert an die belebten und kultisch verehrten Schmiedegerate, an die vom Himmel herabge- 
kommenen Waffen innerasiatischer Volker (Alfbldi, Schmiedehandwerk 12 f., 14f.). Auch der indi- 
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sche Handwerker und Krieger pflegt seine Cerate zu verehren. Zum Cakravartin gehort ferner 
Visnus Krone (kirita) (Rao 29; Hopkins 205); die tragt auch Krsna, obgleich er nicht einmal 
Konig ist. Wenn im Hv. 216, 28 Visnu auf der Schlange ruhend statt dieser Krone einen Haar- 
schopf tragt (wie Parasurama und Siva), so weiss ich dafiir keine Erklarung. Zu dieser Schicht 
gehort auch wohl das Banner der indischen Helden (dhvaja): das Bannertier wird ehenfalls als 
lehendig aufgefasst (Hopkins 73), z. B. Hanuman in Arjunas Banner; hei Alfoldi (398), Perig 
(294), Holmberg (14) findet sich innerasiatisches Material. Wieder einer anderen Schicht ge- 
hort der Rama mit dem Pfluge an. Auch diese Gestalt zeigt Beziehungen zu Chota-Nagpur. 
Dieses Hiigelland ist so wichtig als Erhalter alter Primitivitat, aber leider sind auch diese Primi- 
tiven schon in vielfacher Weise geschichtet. Gerade hier begegnet die Gestalt des Barnda, die 
Ahnlichkeit mit Baladeva hat, zugleich aber diejenige Gottesgestalt ist, die das Herabsteigen 
auf die Erde, das Menschwerden eines Gottes darstellt und damit als die primitive Form aller 
Visnu-inkarnationen gelten kann (IBORS 11, 206; Hoffmann 426 f. ;Roy ORC 25; Or. 470 ff. 
Rahmann 52 f.). Bei den Kharia erscheint er noch mehrfach: als Schmied, als junger Oraon und 
als ungliicklich erschlagener Liebhaber: er ist in der letzten Geschichte mit dem Gond-gott Dul- 
hadeo zusammengeworfen, und auch die anderen enthalten nichts Wesentliches (Roy 428 ff.). 
In welche der Chota-Nagpur-Schichten diese Gottesvorstellung gehort, wage ich nicht zu ent- 
scheiden; sie ist nicht aryisch und nicht sivaitisch. Sie war aber eine der grossten am Endc der 
alten Periode des mythologischen Denkens. Mit Christus und Buddha ist dieser Gedanke zu- 
gleich das Ende der Mythologie und der Anfang der grossen Jenseitsreligionen geworden. 

Wir konnen die verschiedenen Jager-, Hirten-, Kriegerwellen aus Innerasien nach Indien 
noch nicht geniigend besondern ; aber den Grundzug konnen wir beschreiben : der innerasiatische 
Himmelsgott wird beim Erobern der sudlichen Lander zum Sonnengott; so verblasst z.B. der 
alte indogermanische Himmel (dyaus) und wird verdeckt durch Indra. Der Eroberergott aber 
wird dann wieder verdrangt durch den Gott des Schiitzens gegen die Angriffe der Damonen: 
Visnu wird gross statt Indra. Zwischen dem Panjab und dem mittieren Gangestal, d.h. zwischen 
1000 und 700 v. Chr. haben die Arya die vedischen Cotter verloren und Visnumythen aufge- 
nommen, sicher nicht neu geschaffen; die ersten Spuren von seinen Verkorperungen finden 
sich in den BrShmanas. 

In Chota Nagpur und in der Visnumythologie sind aber auch ostliche Elemente; nur sind 
sie noch schwer zu fassen. Auf einen ostlichen Sonnengott, eine ostliche Seelen-empfangnis- 
vorstellung und auf die Zerstiickelungsmythe habe ich hingewiesen. Frobenius (4,69 ff.) weist 
diesem Gebiet auch die Weltei-kosmogonie zu, die wir beim Trivikrama zu erwahnen Gelegen- 
heit batten (vgl. Kiihn S. 35 f.); dazu gehort vielieicht auch die Weltschlange. Dieser ganze 
Komplex an sich, und wie er sich zu Heine-Geldern und Pater Schmidt, zur Rasse der ‘Austra- 
loiden’ Oder ‘Protoaustraloiden’ Vorderindiens usw. verhalt, das ist noch zu untersuchen. 

Und um Visnu kristallisieren sich nun im Gangestal all die verschiedenen, im Wesen ver- 
wandten Gottheiten. Dieser letzte Prozess erfolgt in der Gangesebene u.z. ostlich vom Puskara- 
see und westlich vom Mandaraberg, von Kaschmir im Norden bis Dvaraka-Dekkhan (Vithoba); 
weiter siidlich sind nur Vorstosse einzelner Visnu-helden erfolgt. Im Panjab, im Lande des 
Rgveda, ist keine Inkarnation Visnus zu iokalisieren (Hopkins 209). 

Megasthenes hat berichtet, dass die Inder im Tal den Herakles (Visnu-Krsna s.o.), auf den 
Bergen den Dionysos (Siva) verehren (Jacobi 62 Anm.); das ist im grossen Ganzen richtig: nur 
der Badarinath und der Muktinath an der Gandaki sind Visnu — aber vielieicht waren sie zu 
Megasthenes Zeit noch nicht als solche erkannt. Visnu lebte mit seinem Volk, als Schiitzer gegen 
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die Damonen des Vindhya (Narbada: s.u.). Siva dagegen und die Devi leben fern von den Statten 
der Menschen in der Wildnis. 

Im Gangestal, dessen alte Kultur wir noch nicht erkennen aber aus den Schichten der Berge 
von Chota-Nagpur und Mohenjo Daros zu rekonstruieren haben, ist, als die Welle der Arya mit 
den alteren Schichten verschmolzen war, die Visnumythologie kodifiziert worden, Buddhas und 
Mahaviras Vorgangerkette und Visnus avataras. Bei den beiden grossten, Rama und Krsna, hat die 
Rivalitat und Versohnung des Mond- und Sonnengeschlechts daftir den Anlass gegeben. Aber wie 
ist die merkwiirdige,, Evolution” der Inkarnationsreihe aufgestellt worden, die Zimmer so lebhaft 
betont und die so stark an Darwin-Morgansche Menschheitsgeschichte erinnert? In der indischen 
Philosophie finden wir doch sonst keine Spur solcher Lehren! 1st der Mythos wirklich sinnvoll 
(wie Zimmer meint), d.h. evolutionistisch gewachsen? Gerade nach Zimmer bleibt dies eine grosse 
Frage. Leider sagen die Inder dariiber m.W. nichts Belangvolles: Visnu wurde von Sukra zur 
Kette der Inkarnationen verflucht, weil er dessen Mutter getdtet hatte (Rao 121 f.); Bhrgu 
verflucht Visnu, ein Mann zu werden und seine Frau zu verlieren (Hopkins 179). Auch schwankt 
die Zahl der Inkarnationen. 

Fiir die hinduistische Hochkultur aber steht Visnu als zweite Komponente durchaus eben- 
biirtig neben Siva. Aus seiner Mythologie entsprang die Kosmogonie und Genealogie der stolzen 
Herrengeschlechter und damit das Epos Indiens in seiner aristokratischen Gesinnung. Aus den 
Hirtenspielen, die das Leben ihres Helden Krsna agierten, und aus den frommen Auffiihrungen 
der Lebensgeschichte Buddhas entsprang jene Komponente des indischen Dramas, die den si- 
vaitischen Tanz um das Element der ,,Handlung” bereicherte. Aus dem Heldentum entsprang 
der Hdhepunkt indischer Ethik, die Lehre vom uneigenniitzigen, pflichtgemassen Handeln, 
klassisch dargestellt in der Bhagavad-Gita; vorher hatte Buddhas Wurde die wiiste Askese zu 
reinem Mdnchstum geadelt und die Erldsung nur dem Menschen, nicht dem Gott zuganglich ge- 
macht, ein Ausdruck hdchsten Menschenstolzes. 

In Visnus Mythologie gehort Dhanvantari ; er entsteht bei der Quirlung des Ozeans, er bringt 
den Menschen Heilung statt Sivas Zaubermedizinen; und die Medizin ist anderseits als aktive, 
helfende Wissenschaft das echt visnuitische Gegenstiick zur Grammatik, der aus Sivas Munde 
entsprungenen Zergliederung der Urlaute der Zaubersprache. Von Visnus Inkarnation Kapila 
wurde die Samkhya-philosophie hergeleitet, die mit ihrem grundsatzlichen Dualismus dem Dualis- 
mus Gott-Damon entspricht; in ihr ist ein starkes mutterrechtliches Element, wie Koppers (2) 
betont, aber der mannliche Geist herrscht doch imgrunde iiber die weibliche .Materiel Ihr Ideal 
ist, dass der Mann (purusa) sich lose von der Materie, die doch nur Leidenschaft ist: Lust, die 
Leiden schafft. Und wenn der Mann schliesslich in dieser Philosophie ganzlich inaktiv ist, alle 
Aktivitat bei der Materie liegt, so ist das der sakti-Auffassung sehr nah. Das Samkhya driickt 
dies Verhaltnis aber anders aus: der Konig handelt nicht, und doch wird der Sieg seines Heeres 
als sein Sieg gefeiert; sein Verhaltnis zur Materie ist das des Herren zum Diener: das alte Herren- 
tum war eben in dieser Zeit, als das Bewusstsein zur Philosophie reifte, sehr erschlafft und zum 
Despotismus mit Haremswirtschaft geworden; vom Kampf-Dualismus ist nicht mehr viel zu 
spiiren. Das ist indisches Schicksal. Und doch lebt noch im heutigen Indien Visnus Grosse. Die 
revolutionare Philosophie, die im Samkhya und im Buddhismus das Werden und die Realitat 
gegen das Traumdasein der maya betont, und die suverane Verachtung der Auswiichse des 
Kastenstolzes, wie sie Buddha zeigte, lebte in Caitanya wieder auf. Die Treue und Liebe zu Gott, 
das visnuitische Gegenstiick zur sivaitischen Identifizierung des Frommen mit seinem Gott und 
zum Selbstopfer, hat auch den Sivaismus gepackt und lebt in Tagores Gedichten in Zeitlosigkeit. 
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4d) Die A s u r a 
1) Lokalisierung ihrer Mythen 

Wenn man zusammenstellen mochte, wo die Hauptsitze von Asuras waren, um einen Ober- 
blick dariiber zu bekonimen, wie sie sich iiber Indien verteilten, so beginnt man am zweckmas- 
sigsten mit dem Zentralgebiet indischer Kultur, dem westlichen Gangestal, und richtet von da 
den Blick nach Osten, Suden, Westen und Norden, wie es schon das Schema altindischer Ge- 
ographen und altindischer epischer Welterober war. Auch dieses Schema diirfte zum Visnuismus 
und seiner Kosmographie gehbren und aus Innerasien stammen. Es begegnet genau so in den 
Orhon-inschriften, dem altesten Denkmal tiirkischer Literatur (Thomson) und damit zugleich 
des alten innerassiatischen Herrentums. Himmel und Erde sind die Machte, die das Schicksal 
leiten; und die Kagane riihmen sich mehrfach, die Feinde in den vier Himmelsrichtungen nieder- 
gekampft zu haben. Dabei beginnen sie mit dem Osten; der Sonne entgegen ist der Blick ge- 
richtet. Rechts ist der Siiden. Der Eroberer folgt dem Weg der Sonne von 0 iiber S und W nach N. 

Der erste Kampf einer Visnu-inkarnation, des Mannlowen, gegen einen Asura war der gegen 
Hiranyakasipu; er wurde in Hiranyapur bei Agra ausgefochten. Nicht weit von da liegt Mathura, 
das von Satrughna, dem Sohne Ramas gegrundet wurde, nachdem er den Damon Lavana erschla- 
gen hatte. Der hatte dicht dabei in Madhupuri (De) gelebt, und diese Stadt trug den Namen 
seines Vaters, des Damonen Madhu, dessen Tochter Madhumati von Haryasva geheiratet wurde, 
der mit ihr Yadu, den Vorfahren Krsnas und der Y^davas (nach jener sonnengeschlechtlichen 
Genealogie) zeugte. Madhu war also ein freundlicher Asura, und vielleicht deswegen wurde sein 
Name im Namen der neuen Stadt Mathura verewigt. Das Reich des Madhu wurde wesentlich 
von Abhiras bewohnt (Hv. 92, 30). Die Asura-dynastie in der Stadt; das Land von Rinderhirten 
bewohnt: das ist ganz analog dem spateren Kamsa von Mathura und den umwohnenden Hirten 
der Yadava. 

Diese Ahnlichkeit wird aber kaum auf echter Tradition beruhen, sondern vom Verfasser 
des Hv. erfunden sein. Die Abhira sind, soweit wir wissen, ein sehr junges Element in Indien, 
sie gehdren zur sakischen Vdlkerwelle. Die Abhiras beanspruchen, von Krsna abzustammen; 
das ist aber ausgeschlossen, da sie in der Krsnageschichte selber eine sehr unruhmliche Rolle 
spielen (s.o.). Yadu ist nach dieser Genealogie mit Lavana-Satrughna-Rama ungefahr gleich- 
zeitig. Nach Yadu stellt Krsna die 10. Generation dar; dieser Zeitabstand passt einigermassen 
zu den sonst zwischen RSma und Krsna angenommenen 500 Jahren. In jenem Stammbaum wird 
freilich Satrughna mit Bhtma, dem Urenkel Yadus gieichgesetzt (93, 39); er ist Herr Mathuras 
geworden (93, 42). Das ist wenig glaubhaft, denn danach iniisste Lavana, den Haryasva schon 
antraf, 4 Generationen iiberlebt haben. 

Bei Mathura war der Sitz des Kaliya-schlangendamons und Dhenukas, des Eseldamons. 
Nicht weit davon, im Kuruksetra, liegt Somatirtha (De), wo der Asura Taraka von Skanda er- 
schlagen wurde. In Mirat (Meerut) (De: Mayarastra) n.b. von Delhi, zeigt man noch die Ruinen 
der Residenz des Asura Maya, des grossen Baumeisters. In Thanesvar (De: Sthanutirtha) wurde 
Kdnig Vena (s. u.) von schwerer Krankheit geheilt. 

Nach Osten zu ist zunachst Mirzapur mit der Vindhyavasini zu nennen; sie erschlug den 
Asura Maika. Dann Benares, die Statte, wo Siva tiber den Gajasur triumphierte. Weiter am 
Ganges entlang folgt Baxar, wo Rama die Asurin Tataka erschlug ; etwas siidlicher davon schiitz- 
te er Visvamitras Opfer gegen die stdrenden Raksasas. Dicht dabei liegt Arrak; dabei sucht man 
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die Stadt des Bana, des Sohnes des Asura Bali, in dem Ort Masar (Carlleyle 1885, 109 f.) — freilich 
auch in Rajputana und Kumaon. Bei Arrak soil ferner Bhima den Damon Hidimba erschlagen 
iind seine Schwester Hidimba geheiratet haben (Cole 88). Weiter bstlich folgt die Stadt des 
Asura Canda und der Tempel der Mundesvari. Gaya, die Stadt des gleichnamigen Asuras, 
Rajgir, die Stadt des Jarasandha, und der Mandaraberg, der von Visnu aus dem Kopf des Asuras 
Madhu, des Bruders des Kaitabha, der vom Madhu von Mathura zu unterscheiden ist, geschaf- 
fen wurde. Dort wurde Andhaka von Siva aufgespiesst. 

In Bengal liegt Karnasuvarna (De), wo Vibhtsana, Ravanas Bruder, einst als Cast Gold 
regnete. Nordlicher liegt Isalia (De) zwischen Gandak und Nepal, wo die Ruinen eines Stupa 
des Vena gezeigt werden. Im Houghly Dt. liegt Pandua (De: Pradyumnanagara), wo Pradyumna, 
Krsnas Sohn, den Asura Sambara tdtete. Assam (De: Kamarupa) ist das Land des Asura Nara- 
ka mit seiner Hauptstadt Pragjyotisa, heute Gauhati ; man zeigt noch heute nbrdlich des Brahma- 
putra dort die Stelle, wo Krsna den Asura erschlug. Assam bildet sozusagen die Briicke zu den 
Nagastammen, die doch wohl mit den Schlangendamonen gleichen Namens zusammenhangen. 
Zum 0 mag man auch Bhuvanesvar bei Puri rechnen, wo Devi am Bindusaras (De) die Damonen 
Kirtti und Basa erschlug. Der bstliche Ozean, der Lohitoda, aber ist rot vom Blut der von den 
Gottern erschlagenen Damonen: eine grossartige Deutung des Sonnenaufganges iiber dem .Meer 
(Mbh. Ill, 14269). 

Stidlich des Gangestales ist der ganze Lauf der Narbada die eigentliche Asuragegend! An 
ihrem Oberlauf, dicht bei Jubbulpore liegt Tewar, das alte Tripura (De), wo Siva die drei Burgen 
der Sohne des Taraka vernichtete. Das Matsya P. (De:Sonitapura) verlegt hierher auch den 
Sitz BSnas, des Sohnes des Bali. Tewar war die Hauptstadt der Konige von Cedi (Wilson Vi. P. 
V, 1 18), die feindlich gegen Krsna standen; von dort waren die Konige von RSjgir (Brhadratha) 
gekommen, also die Familie des Jarasandha. Am mittleren Lauf der Narbada liegt dann Mahis- 
mati (De), Land, Volk und Stadt des Biiffelasura, den Durga erschlug. Dies war spater das 
Land der Haihayas (De) und ihres Kdnigs Arjuna Karttavirya, den Parasurama erschlug. Mit 
seinen 1000 Armen hatte dieser Kdnig geradezu Asura-charakter. Und an der Miindung der Nar- 
bada, in Bharukaccha (De) hat Kdnig Bali sein Pferdeopfer volizogen, bei dem er seine Welt- 
herrschaft verlor. An der Narbada betdrte auch Visnu die Asura unter ihrem Kdnig Hrada. Das 
Narbada-tal, die Gegend der Felsbilder und Mikrolithen, war den Bewohnern der Gangese- 
bene nur als Fabelland bekannt, als das fruchtbare Tal im gefahrlichen Vindhya, weit im Suden. 
Dort dachte man sich die Damonen, gegen die die grossen Gutter kampften. 

Stidlich der Narbada liegt Nagpur, das Gebiet der Primitiven, deren Adel sich auf die 
Schlange (Nagavainsi) zuruckfiihrt, nach der auch Nagpur heisst. Es gibt hier keine Naga- 
stamme mehr, nur naga-totemclans; man kann aber nicht umhin, sie mit den Nagas im Osten 
Indiens zusammenzubringen. Dies ist auch das Land, wo Ravana, der Raksasa, Mahisa, der 
Asura, Vena, der damonische Kdnig, kacchua, die Schildkrdte usw. noch als Totemahnen leben 
(s. u.). An der Godavari schlug Laksmana die Raksasin Stirpanakha. In Kaivara bei Bangalore 
erschlug Bhima den Baka (Cole 88). Fern im Suden liegt Lanka. 

Fur den Westen haben wir den Mt. Abu als Sitz des Arbuda und den Puskarasee als Statte 
von Madhu und Kaitabha erwahnt. Das Land von Amber, die alte Residenz mit dem prachtigen 
Rajputenschloss und den riesigen, uber die Berge urn sein ganzes Tal wie in Rajgir herumlauf- 
fenden Mauern bei Jaipur ist das Land des Damonen Dhundhu, den KuvalaWa aus dem Sonnen- 
geschlecht erschlug (De: Dhundhra). 

Im Norden sind die Bahikas (De) mit ihren Ahnen, den Asuras Bahi und Hika, zwischen 
Ruben, Eisenschmiede und Damonen in Indien 
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Beas und Suttlej zu nennen. Ebendort ist auch Jalandhara von Siva erschlagen worden. An der 
Sutlej-quelle wird eine riesige Statute des RSvana verehrt bei dem Teich (Ravanahrada: De), 
in dem er zu baden pflegte, wahrend er Siva verehrte. Dicht dabei ist Tirthapuri (De), wo Visnu 
den Aschendamon (Bhasmasura) iiberlistete, und in dieser Gegend des Himalaya wird auch Sonita- 
pura (De), die Stadt des Bana gezeigt, dessen Tochter Usa sich in Aniruddha verliebte. Kaschmir 
ist ein Land, in dem der Schlangenkult besonders bliiht. Die Spekulationen De’s iiber Rasatala, 
das Land der Schlangen, die Unterwelt, die er in die westliche Tatarei verlegt, kann ich aber nicht 
mitmachen. 

Es ergibt sich also ein altes Kerngebiet der Asuras im westlichen Gangestal. Nach Osten zu 
weist es iiber Vorderindien hinaus, nach Westen grenzt es an die Wiiste, nach Norden ans ,,Ende 
der Welt”. Im Siiden ist aber das Hauptgebiet in den unzuganglichen Bergen und Djangein des 
Vindhya. 

2) Kulte von Asuras 

Fiir die Frage nach der Natur der Asuras ist es wichtig, dass einige kultisch verehrt 
wurden. 

1) Der Asura Mekha wird von den Aheriyas noch verehrt. Sein Name wird von mesa gleich 
Ziegenbock abgeleitet, und er diirfte identisch sein mit dem Maikasura, dessen abgeschlagenes 
Haupt die Vindhyavasini in einer ihrer 8 Hande halt. Die Aheriya sind eine Jager- und Diebes- 
kaste des zentralen Doab, d.h. ein Rest der voraryischen primitiven Stamme, die die alten als 
Nisada zusammenfassten. Ihr Hauptling Guha sass noch zu R^mas Zeiten etwa in dieser Gegend. 
Sie rechnen sich zum Sonnengeschlecht; ihr Urahn, der „Sohn des Sonnenhelden” kam vom 
CitrakutS (Banda Dt.) nach Ayodhya (Crooke I, 41). Ihr Patron ist VSlmiki, der einst ein Jager 
war, von Narada bekehrt wurde (ib. 46). Sie begraben ihreToten mit dem Gesicht nach unten: 
eine uralte Sitte, die sich auch bei den Ganda findet (Russell 111, 16). Der Tote soli nicht wieder- 
kommen (Crooke ib. 44). Sie haben leider keine Erzahlungen von Mekhasur; sein Tempel ist in 
Gangiri; bei seinem Fest mit Ziegenopfer erhalt ein Ahir das Geopferte (45) seit ihrer Hin- 
duisierung. Mekhasur wird aber auch im Hause verehrt, u.z. nur von verheirateten Frauen (46): 
der Bock war also ein Fruchtbarkeitsgott, nicht nur ein kleiner Elementargeist. Tragt die 
Vindhyavasini seinen Kopf etwa als Opfer — und nicht als besiegten Feind? 

2) Die Agaria, die den Asur verwandten Eisenschmiede, verehren eine Eisengottheit, die 
Lohdsur devt, also weiblich (Crooke I, 8) Oder Lohdsur, mannlich (Russell 1 1, 6; Rahmann 88) ge- 
nannt wird. In Mirzapur opfert man ihr eine Ziege oder Keks in einem Feueropfer, was sicher 
hinduistischer Einfluss ist, obgleich dabei kein Brahmane verwendet wird (Crooke). In den 
CP aber ein schwarzes Huhn, friiher eine schwarze Kuh (Russell). Mit der weiblichen Form ist 
die Angarmati Bhavani, die Devi der Holzkohle, zu vergleichen, die von den Dharkar, einer Art 
Dom verehrt wird (Crooke 285). 

3) Madhu, der Asura des Mandaraberges hat dort drei Feste, wie mir der Sadhu in der 
Hdhle des Berges erzahlte: a) in Karttik, b) in Pus sankranti, c) in Cait Ramnavami. Der Sadhu 
erzahlte, Madhu gebardete sich stolz als Varada; er stellte Visnu einen Wunsch frei, und der 
erbat sich seinen Kopf. Aus ihm machte er den Mandaraberg, aus dem Rumpf des Riesen aber 
die ganze Erde. Spater wurde der Berg zur Quirlung des Ozeans verwendet. Weil aber die Men- 
schen die Ursprungsgeschichte des Berges nicht glauben wollten, liessen die Gdtter sein Haupt 
als Riesenplastik am Berge erstehen. Madhu wird verehrt, weil er Visnu anbetete. In der Tat ist 
es ein Bestandteil des Visnuglaubens, dass, wer von Visnu beriihrt wird, dadurch in seinen Him- 
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mel eingeht. In der klassischen Plastlk wird er dem Mahisasura ahniich dargestellt, als riesiger 
Keulenkampfer (Rao pi. XXXI f.) (s. Abb. 59). 

4) Eine ahnliche Begriindung wird auch fur die Verehrung des Rdvana angefiihrt, der zwar 
kein Asura aber als Raksasa und Ramas Feind ihnen iiberaus ahniich ist. Ravana war ein Siva- 
verehrer am Kailas (s.o. Ravanahrada und De; Gokarna), er hat den Sivatempel in Somnath, 
der zunachst von Somaraja in Gold erbaut worden war, in Silber neu errichtet; spater Krsna in 
Holz und Bhimadeva in Stein (Murray 247). Dass die Asuras Siva verehrt haben, geht auch dar- 
aus hervor, dass es besondere ,,Asuralingams” gab (Rao II, 78). In Kalpi (bei Cawnpur) hat ein 
Jurist noch im Jahr 1895 ein Erinnerungsdenkmal fiir Ravana errichtet, da er sich fiir eine In- 
karnation dieses Damons hielt (Murray 176). Gelegentlich wird Ravana als 5. Welthiiter aufge- 
zahlt (Meinhard 25). Er ist also nicht nur der hassenswerte Damon, sondern gait manchen 
Kreisen als verehrungswiirdiger Gott. In diesen Zusammenhang gehort es, wenn Virupaksa, 
der Raksasa Oder Asura, von Visnu zum Herren der Bhutas und mataras gemacht wird (Hopkins 
52), und wenn manche Namen von Asuras und Daityas denen der grossen Gdtter gleichen: Hari, 
Hara, Vivasvan usw. ,,Vielleicht zeigt der altere Gebrauch, dass kein grosser Unterschied zwi- 
schen Gottern und Damonen gefiihlt wurde” (ib.). Daityas und Adityas wurden als Geber des 
Gliickes in einem Atem angerufen (ib. 47); man kann also nicht sagen, dass die Daityas nur 
gefiirchtet wurden. 

5) Ein „Daiiya”, der Geist eines Brahmanen Oder Ksattriya, wird von den Musahar ver- 
ehrt (Crooke 4, 31) neben Dulhadeo, Baghaut, Gansam usw.: Gondgottern. Hangt dieser Geist 
zusammen mit Dit raja, dem im Ranchi Dt. Ruinen zugeschrieben werden? 

6) Der Bilffeldamon (Bhainsdsur) wird heute von 13141 Anhangern verehrt (Census zit. 
bei Crooke s.v. Ghasiya) ; er gilt als Gottheit (deota) und ihm werden Schweineopfer dargebracht. 
In den CP gilt er als ein Gott, der Lagefrucht hervorruft (Russell IV, 86; II, 207 ; Crooke Rel. 366). 
Man kann sich gut vorstellen, wie die wilden Biiffel sich in den armen Feldern der kleinen Lich- 
tungen im Djangel walzen — sie pflegen ja gerade bei Wasser zu sein, das die Biiffel lieben. Und 
wenn dann so ein Bauerlein nach einem Sturm seinen ganzen Acker niedergeschlagen, die eben 
noch stehende Frucht wie gewalzt sieht, dann denkt er, dass ein riesiger Biiffel das vollbracht 
hat. Die Bauern fiirchten den wilden Biiffel; und man stellt ihm unbehauene Steine in die 
Felder: auch dies ist einer der alten Steinkulte Indiens (ERE XI, 872; Marshall I, 59; Russell 
IV, 8); die ,,Kol” (Russell III, 513) rufen ihn fiirs Gedeihen der Saat an. Hindus in CP lassen 
ihm durch Kumhar opfern; der Kumhar darf dann dafiir das Opferschwein essen (IV, 8); also 
auch die Hindu kdnnen sich dem alteingesessenen Kult nicht entziehen. 

Der Wasserbiiffel ist ein unheimliches Tier; auch ein zahmer Biiffel wird plotzlich wild und 
greift Menschen an; das weiss man in Indien wie in Anatolien. Daher denn wohl die Birhorsage, 
dass der Biiffel von einer Asur-frau stammt, als sie nach der Verbrennung ihrer Asur-manner 
im Djangel umherirrte (Roy Bi. 403): Also danach ist der Biiffel ein Asura. Bei den Kharia 
erscheint der Biiffel in einer Hirtengeschichte als Menschentoter (Roy Kharia 426). Der Asura 
Dundubhi in Buffelgestalt wird von Valin besiegt (Ram. IV, 11); Hopkins 49 deutet ihn als 
,, Sturm, wenn iiberhaupt etwas”. Der heilige Dhanusaksa nimmt Biiffelgestalt an, um einen Berg 
zu zerstoren, in dem das Leben des Sohnes des heiligen Baladhi ruht (Hopkins 9). Der Biiffel ist 
das Reittier des Todesgottes Yama, ist in den Augen der Hindu unheilig, im Gegensatz zu Kuh 
und Stier; seine Milch wird nicht im Kult verwendet (wie es doch die Toda tun!); wer auf ihm 
reitet, wird verriickt; wer vom Biiffel traumt, stirbt; bei Epidemien wird er als Siindenbock 
verwendet (Abbot 418). Der Kopf des Ungeheuers Biiffel versperrt das Tor, das zum Lande der 
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seligen Uttara Kuru, jenseits des Meru fiihrt (Hopkins 186); hangt das mit Siva als Biiffel 
am Kedara zusammen? Die Nagas brauchen den Biiffel beim Begrabnis: er soli mit seiner wilden 
Kraft dieTore des Jenseits offnen (Crooke Rel. 366); hangt ihre Sitte mit der derToda zusammen, 
die einen Biiffel so beim Verstorbenen opfern, dass die beiden toten Kopfe neben einander zu 
liegen kommen? (Rivers 355). Das Hetzen des Biiffels vor der Opferung (Rivers 350 f.) erinnert 
an die entsprechende Sitte der Khond (Rahmann 50): die Todas verehren dann den Biiffel und 
beklagen ihn (Rivers 355 f.); der Biiffel geht mit zum Himmel (ib. 401). 

Der Biiffel als Opfertier fiir die Durga ist ,,iiber einen grossen Teil Indiens verbreitet” 
(Russell IV, 12), u.z. beim Dasahrafest beim Herbstaquinoctium, wenn die Weizensaat beginnt; 
das soil die Erinnerung an den Kampf der Durga gegen den Biiffeldamon sein; man deutet das 
als die Verdrangung eines alten Biiffelerntegottes durch eine jiingere Fruchtbarkeitsgottin 
Durga (ib. 13 ff.). Ich mochte darin einen Kampf der mutterrechtlichen dstlichen Durga gegen 
die Totemisten in Chota Nagpur — Narbadatal sehen, eine junge Mythe, aufgestellt als Gegen- 
stuck zu den visnuitischen Damonenkampfen. Daneben aber diirfte das Biiffelopfer der Hindu 
von den Chero-Kharvar (Rahmann 86), Savara (ib. 87), Oraon (88), Khond (47), Kharia (59), 
Korwa (71) und Munda (Hoffmann 426) aus Hinterindien ubernommen worden sein. Es ist be- 
zeichnend, dass reichere Oraondorfer, die sich einen Ahir als Hirten halten, diesem nur die 
Kuhe und Ochsen anvertrauen, wahrend jeder Besitzer, resp. ein Sohn Oder Knecht, seine Biiffel 
selber weidet (Roy Or. 138 f.) ;sei es, dass ein Hinduhirt diese Tiere ablehnt, sei es, dass der 
Oraon sie ihm nicht ubergeben will. Der Biiffel zeigt sich in dieser Sitte als typisches Tier der 
Djangelbewohner. Die Ahir stellen denselben Tatbestand so dar, dass ,, jeder” die Biiffel melken 
konnte, aber nur die Ahir die Kuhe (Russell 1 1, 36). Speziell die Nat (s.o.) sind Biiffelziichter und 
-handler, erzahlte man mir bei den Barabarhills. Auch beim Biiffelopfer der Hindu ist teilweise 
das Hetzen (s.o. Toda und Khond) erhalten geblieben: so werden beim Opfer fiir Rankini, die 
Kali von Dalbhum (Chota Nagpur), mehrere Biiffel in einen Pferch getrieben; der Raja und sein 
Priester (purohita), dann auch sein Gefolge, schiessen Pfeile in den Pferch, bis die Biiffel mit 
einander kampfen: dann stiirzt das Volk hinein und erschlagt die Biiffel mit Streitaxten: das 
Opfer als Kampf (Russell HI, 366). Im verkleinerten Massstab entspricht dem die Sitte, dass 
cierGrundherr des Dorfes den ersten Hieb gegen den Buffel tut, die Dorfler ihn aber toten und 
verzehren (ib. 1, 173 f.). 

So deutlich also der unaryische Charakter dieses Tieres ist, und so wahrscheinlich es ist, 
dass er als wildes Tier bei Bauern (Munda-Gond) Oder als zahmes der Hirten (Toda) und schliess- 
lich als Totemtier (s.u.) in verschiedenen voraryischen Schichten eine wesentliche Rolle gespielt 
hat — um so mehr muss hervorgehoben werden, dass das Wort mahisa als Adjektiv mit der Be- 
deutung „gewaltig” schon im Rgveda haufig von Gottern verwendet wird und das Femininum 
mahisi schon damals ,,HauptgemahIin des Konigs” bedeutet hat. Ist dies durchaus lobende 
Adjektiv von den Arya auf den unheimlichen Damon iibertragen worden? Oder ist es kein 
aryisches Wort und ist bereits in den Rgveda aus der voraryischen Kultur iibernommen? Es ist 
— wie dem auch sei — dem Wort „Asura” parallel „entwickelt”. 

7) Der Asura Bali, der allzugerechte Kdnig, lebt heute noch in der Erinnerung und in der 
Liebe des Volkes, zumindest an der Malabarkiiste. Ihm zu Ehren wird dort das Onamfest ge- 
feiert: Vor den Turen und in den Hdfen der Hauser wird Kuhmist gehauft, und darauf werden 
kleine Bilder Balis und seiner Familie gestellt. Man verehrt sie mit Blumenopfern und Sandel- 
holz (Ziegenbaig 103). Wahrend des Tages vergniigt man sich mit Gliicksspielen (ib.); vor den 
Tempeln aber wird ein grosser Palmyrabaum in die Erde gesteckt und dann mit Fackeln ange- 
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ziindet und verbrannt. Das soli Balls Fahrt zur Holle andeuten (ib. 276), sagen die Brahmanen 
— aber das ist eine moderne hinduistische Deutung der sicher vor-visnuitischen Sitte. Wie denn 
einige soweit gehen, zu erklaren, dass in diesen Festtagen Parasurama (der Kulturheros der 
Malabarkiiste!) Oder Visnu ,,wieder” unter den Menschen weilen, und die gute alte Zeit des Bali 
fur ein paar Tage wieder erstehen lassen (Logan 1, 161). Richtiger ist jener Bericht, der sagt, 
dass Bali selber in jenen Festtagen zu seinem Volk kommt, urn zu sehen, ob es noch glucklich 
ist (Natesa sastri 120); aber auch bei diesem Bericht heisst es, dass Visnus Bild dabei 10 Tage 
vor jedem Haus verehrt und schliesslich in einen Teich versenkt wird (124 f.). Das eigentliche 
Fest aber besteht in gegenseitigem Beschenken (121 f.); wenn dabei ferner Zweikampfe von 
gemieteten Akrobaten eine grosse Rolle spielen (123 f.), so mag das Nachbildung des Mythos 
sein. War nun Bali ein von den Arya(?)erschlagener Martyrer-konig — oder ein alter Vegetations- 
gott? Jedenfalls ist er nur in den Augen seiner Feinde ein Damon; und eine seiner Nachkommen 
wurde Kdnigin der Cholas (Manimekhalai XIX 50 ff.) (s. jetzt Meyer 11). 

8) Die Raksasin Jard (Alter: s.o. Buddha) war die Hausgottin (grhadevi) der Brhadratha- 
dynastie von Magadha. Ein Bild von ihr mit ihren Sohnen war an die Wand im Palast gemalt und 
wurde verehrt, wie etwa die Bansphor-Dom das Bild des Kala deo auf die Wand ihres Hauses malen 
(Crooke 1, 172), oder wie Sivas Bild gelegentlich an die Wand gemalt wird (Rao 1 1, 1 14). Sie half 
bei der marchenhaften Geburt des Jar^sandha: sie fugte ihn, den in zwei Halften geborenen, 
zusammen. Sie ist eine grausige Gottin, die rohes Fleisch liebt (Hopkins 41) — aber sie ist 
nicht mit der Devi verschmolzen, sondern die Brahmanen des Visnuismus haben sie als feind- 
liches Wesen betrachtet: beim Karnpf des Jarasandha und BalarSma zersplitterte seine Keule, 
und durch sie wurde Jara mit ihrer Familie erschlagen. Die Brahmanen in Jasphurnagar sag- 
ten mir, dass Jarasandha nur deshalb als Asura gilt, well diese Asura-frau ihn zusammensetzte, 
als seine Mutter den Neugeborenen vom Dach des Palastes fallen liess. Crooke 11, 285 vermutet, 
dass der von den Dharkar verehrte Durasin eine lokale Entwicklung jarasandhas ist. 

9) In diesem Zusammenhang muss auch das Brahmaraksas angefuhrt werden, das in einer 
hinterindischen Inschrift als ein zu verehrendes Wesen mit einer Stiftung bedacht wird (Przylus- 
ki). Im Epos werden Spenden erwahnt fiir Raksasas, damit sie nicht schadigen (Hopkins 45 f.) 
(vgl. auch die Asura-tirthas im Brahma Pur. 70, 35 ff; 16ff.); ob jenes hinterindische Brahma- 
raksas auch nur so ,,abgefunden” und beschwichtigt wurde oder als eine urspriinglich segens- 
reiche Gottheit erst von den Brahmanen in die Rolle des Damons gedrangt wurde, weiss ich 
nicht. Die Kharias verehren einen Asur Darha, der auch Raksa Darha heisst; er ist ein Schutz- 
geist des Dorfes gegen bdse Geister, aber auch ein Todesgott (Roy Kharia 313 f.). 

Ob in der als Jalandhara und als JvalamukhI gedeuteten Gasflamme ein alter Vulkan-arti- 
ger Gott steckt, ist aus der kurzen Angabe bisher nicht zu ersehen. 

Die Gruppe der damonischen Yaksa vergleicht man mit den Yaku der Wedda; sie sind uralte 
Elementargeister; dorfliche Yaksakulte z.B. in Sukasaptati Nr. 8, 15, 19, 56. 

Man kann also nicht bezweifeln, dass einige Asuras in alterer Zeit nicht Feinde der Gotter, 
sondern selber Gotter gewesen sind. Spiegelt sich ihr Sturz durch neue Gotter in jener Chota- 
Nagpursage wieder, dass die Asur friiher Engel im Himmel waren? Dann brauchte man nicht 
an christlichen Einfluss zu denken (Dalton 186 f.; Rahmann 67 f.). 
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3) Asuras als Ahnen 

Es ist bereits erwahnt worden, dass die Bahikas Asuras als Ahnen batten und von ihnen 
ihren Namen ableiteten; die Bahikas stehen immer ausserhalb der aryischen Kultur. Welcher 
Schicht sie eigentlich angehdrten, muss noch geklart werden. 

Es ist auch schon davon die Rede gewesen, dass Bali im Stammbaum der Chola, Madhu, 
ein Asura, in einem Stammbaum der Yadavas erscheint. Der Asura Vrsaparvan ist durch seine 
Tochter Sarmistha, die Yayati heiratete (Hv. 30), Ahn der Kurus und Pandus (Hopkins 51). 
Bhima heiratete die Raksasin Hidimba; aus dieser Ehe stammen einige Mondgeschlechtler bei 
Allahabad (Crooke IV, 327 ft.). Also galten nicht alle Asuras den epischen Sangern Altindiens 
als schlechthin damonisch und gotterfeindlich. 

Jarasandha wird von den Kahar als ihr Ahn betrachtet (Risley 1, 371); und sie fiihlen sich 
in ihrer eigenen Tradition als asura-artig (s.u S. 301). 

Vor allem ist aber auch der Biiffel wieder als Totemahn reichlich zu belegen, z.B. bei Kawar 
(Russell Index), Dhanwar (ib.), Gond, Pan, Korwa, (Risley 1, 90), Santal (ib. 1, 423: Kara). Die 
Kawar sind ein Stamm in CP, der zwar Rajputenrang beansprucht, aber den Gond ahnelt. Sie 
haben u.a. einen Mondclan (Russell 111, 392). Die Dhanwar sind ihnen verwandt, haben aber 
u.a. einen Sonnenclan (ib. II, 490). Die Pan sind heute eine Kaste von Webern, Korbflechtern, 
haben aber noch Tiger, Biiffel, Schildkrote, Affe, Cobra, Eule usw. als Totems und sind nur 
oberflachlich hinduisiert. Den Pan entsprechen in CP die Panka (Russell Index s.v. Bhains), die 
den Gond ahnlich sehen. Ebenso ist es mit einer grossen Reibe vo.n ,,Kasten”, die ihr Totem- 
wesen und u.a. den Biiffel erhalten' haben, so z.B. die Kurmis in Chota Nagpur, die wohl hin- 
duisierte Santal sind (Risley 1, 426; 424; XLV f.). Ferner die Ghasiya (Crooke), die Teli in Mirza- 
pur, die ihre Waren auf Pack-biiffeln befordern (ib.), die Chamar (Russell Index s.v. Bhaimsa), 
die Ganda (ib.), bei denen Vetternheirat erlaubt ist (ib. Ill, 15) und deren Hochzeitsriten (ib. 
16) und Gotter ganz Gond-charakter tragen; die Mali (ib. Index), die Gartnerkaste, fiihrt ihren 
Stammbaum bis auf jenen Kranzbinder zuriick, der dem Krsna, als er zu Kamsa nach Mathura 
kam, auf seine Bitte Kranze umhing und daftir von ihm gesegnet wurde (Hv. 82, 18 ff. ; Russell 
IV, 162). Sie werden von den Nachbarn als Priester verwendet. Ihre Madchen werden einem 
PfIock vermahlt, und danach kann jeder sie nehmen; sie sind sehr polygam (ib. 166 ff.); das 
sieht alles sehr altertiimlich aus. 

Auch die zigeunerartige Kaste der Beriya in Bengal usw. (Crooke) hat einen Biiffelclan. Sie 
gehoren eigentlich zum mittleren Doab und treffen sich dort noch regelmassig bei einer alten 
Ruine im Etah Dt. Alle Frauen der Kaste sind zunachst Prostituierte; und von dem Erlds der 
ersten Prostituition wird ein Fest fiir die noch jungfraulichen veranstaltet. Erst nach Bezahlung 
einer Abfindungssumme an den Stammesrat darf eine Frau heiraten. Fiir Adoption kommt der 
Sohn der Schwester in Frage. Sie verehren Devi, Kali und Jvalamukhi: das ist merkwiirdig gut 
erhaltenes Mutterrecht. Ihnen kdrperlich ahnlich sind die Sarnsiya (Crooke), die ebenfalls einen 
Biiffelclan haben und erzahlen, dass ihr Ahn mittags zur Zeit des Melkens der Biiffel geboren 
wurde. Sie sind Rauber im Doab, teilweise auch Barden von Jat und Rajputen. Der miitter- 
liche Onkel sucht die Braut aus. Statt einer Totenfeier (Sraddha) werden die Jungfrauen des 
Stammes mit einem Fest traktiert. Frauen sind oft Fiihrerinnen der Rauberbanden — wenn 
namlich die Manner im Gefangnis sind. Auch hier also wieder stark mutterrrechtliche Ziige. Das 
Abfiittern von Jungfrauen ist heute bei Sakta iiblich. Den Sarnsiya wieder sind die Kanjar 
ahnlich, die ebenfalls einen Biiffelclan haben (Crooke) mit totemistischem Speiseverbot (ib. § 18). 
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Sie verehren die Vindhyavasim, haben (nach Crooke) Reste von Raubehe; die Mitgift besteht in 
einem Stuck Wald als Jagd- und Sanimelgrund (ahniich bei Wedda!). Sie kennen weder Bogen 
noch Pfeil, haben eine Art Speer, den sie als Grabstock benutzen. Sie nomadisieren in kleinen 
Gruppen. Sie sind den Dom und Thug verwandt und wollen teilweise Barden der Jat sein. 
Sie haben ferner einen Clan „Buffelt6ter” (Bhainsniar) (Russell). Schliesslich seien noch die 
Ahir von Chattisgarh (CP) angefuhrt, die Rawat, die ebenfalls einen Buffelclan haben (Russell 
Index). 

Der Buffel als Totemtier ist also bezeugt 1) in Mittelindien bei gondiden Stammen und 
Kasten, aber nicht bei Asur, Baiga, Birhor und deren Verwandten; 2) bei Splitterkasten in der 
Gangesebene, die noch deutlich den Charakter primitiver Stamme tragen, und zwar jagerischer, 
aber mit stark mutterrechtlichem Einschlag; 3) aber auch bei einem Primitivstam, den Limbu 
am Himalaya (Ri'sley I, LIX; II, 220), die den Lepcha ahneln. Man bedenke, dass auch die Wed- 
da mutterrechtlichen Einschlag haben. Dein konnte sich in Indien eben anscheinend nur ein 
sehr kleines Sondergebiet, Chota-Napgpur, auf die Dauer entziehen. Es ist demnach sicher recht, 
wenn man in den Mahisyas in Bengal Oder den Mahisakas des Epos Biiffeltotemisten sieht 
(Census 1931, I, 1, 445 f.) und zwar mit „austroasiatischer Rasse”: wenigstens ist das eine we- 
sentliche Komponente der Primitiven in Mittelindien, der voraryischen Gangeskultur und der 
Primitiven der Himalaya-sudseite. Der Buffel verweist nach Osten, Mutterrecht auf Hinter- 
indien. 

Ich mochte als Parallele auch R^vana, den RSksasa heranziehen, der als Ahn zu belegen ist. 
Die Korku in CP wollen von Gott auf die Bitte Ravanas hin erschaffen worden sein (Census 1931, 
XII, 1, 321). Die Oraon nennen RSvana als ihren ersten Vorfahren (Dehon 122; Roy Mu. 124). 
Bei den Gond sind 2 Untergruppen zu unterscheiden: die RSj-gond, die stark hinduisiert sind, 
und die Ravanbansi (Russell I, 402), mit denen z.B. die Agaria heiraten (ib. 11, 3 ff.); es ist 
wohl nicht so, dass nur die Hindu die Gond so nennen, wie man aus Russell HI, 63 entnehmen 
konnte. Die Baiga leiten sich von Kasi Nangin her, von dessen Neffen Ravan Bangi die Gond stam- 
men (Census ib. 404). Ein] Clan von sivaitischen (!) Gosain-bettelmbnchen in CP le'ten sich von 
Ravana her; sie wandern als Bettler, wie Ravana kam, urn die Sita zu rauben (Russell 11, 155). 
Ein Clan der Kahar in Bengal nennt sich Rawani (Risley II, 210). Da aber Raon gleich Ravana 
mit dem Wort fiir Geier gleichklingt (Roy, Kharia415), muss man auch die Geier-clans in diesen 
Zusammenhang ziehen; z.B. die Birhor (Roy Bi. 91), haben zwei verschiedene Arten von Geiern 
als Totem, und bei den Bhona beisst der Geierclan den Kiiken die Kbpfe ab und isst sie wie ein 
Geier (Russell 92). Man kann daran erinnern, dass geiergestaltige Raksasas schon im Rgveda 
genannt werden (Macdonell 162). 

Als ich die Brahmanen in Jashpurnagar nach der Herkunft der Asur fragte, gaben sie mir an : 
von Vena, von dem auch die Nisada, Kol, Bhilla usw. stammen. Vena ist in der indischen und 
spezieli visnuitischen Mythologie das Urbild des schlechten Konigs, und wenn nicht sein Sohn 
Prthu Vainya das Urbild des guten Konigs ware, hatte man Vena sicher zu einem Asura ge- 
macht! Sein miitterlicher Grossvater war Mrtyu, der Tod (Vi. P. 1, 13; s. Wilson 177 ff. Hopkins 
166; Muir 1, 302 ff.), und von ihm her hat er seine Schlechtigkeit (Vi. P.ib. 12). Er verbot alle 
Opfer fiir die Gotter, obgleich seine Brahmanen dem Visnu opfern wollten. Er erklarte sich selbst 
fiir alle Gotter (21). Um den Genuss der menschlichen Opfer dreht sich stets der Kampf der 
Gotter und Asuras. Vena aber erklarte ; ich bin der Opferer, das Opfer und der Opferempfangende 
(Hv. 5, 7). Die Brahmanen tbteten ihn darauf mit Kusagras. Aus dem Schenkel desToten schufen 
sie dann die Nisada, die in den Vindhyabergen wohnen (Vi. P. ib. 33; Hv. 20); aus seiner rechten 
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Hand aber Prthu, der ein Teil Visnus war (Vi. P. 38; 44 f.), den Diskus als Waffe fiihrte und die 
Erde als Kuh melkte (s.o. Jamadagni). 

In der Tat werden z.B. die Bhil auf Vena zuriickgefiihrt (Russell 11, 279). Ich weiss aber 
nicht, ob sle sich selber von ihm herleiten oder die Abstammung ihnen nur von den Hindu, 
ihren Feinden, angedichtet wird. Die Ahir aber zerfallen in mehrere Untergruppen, von denen 
sich einige auf die Yadava oder Nanda usw., andere auf Vena als Urahnen berufen (Crooke 1, 
53), ebenso ein Zweig der Dhangar (Crooke 265): Benbans ist eine Gruppe von Rajputen in 
Mirzapur und Riwa, die vor ein paar Generationen noch Khairwar waren (ib. 1, 242; 111, 239). 
Von da wollen auch die Benbansi gekommen sein, die heute eine Untergruppe der Bansphor 
(Dom) bilden (ib. 1, 167 f.); ihre Hauptgottin ist die Vindhyavasini (171). Eine solche Unter- 
gruppe haben ferner die Dabgar, Lederarbeiter (ib. 11, 235), die Darzi, Schneider (ib. 253), die 
Dhalgar, Lederschildmacher (ib. 263), die Domar in Banda, eine Art Dom (ib. 342) und die 
Jhojha im Doab, die teilweise als Bhar gelten und denen in Lucknow manche Forts zugeschrie- 
ben werden (ib. Ill, 57 f.). Die Benbansi-gruppe der Dharkar kann einen weiteren Hinweis fiir 
die Entstehung dieses Totemismus geben: der ganze Stamm verehrt namlich den Bambus (venu 
in Sanskrit) als Ahnen (Crooke II, 279 ff.), und ebenso haben die Benbansi unter den Kharwar 
(besser: Khairwar) ein Meidungsverbot: sie schneiden keinen Bambus (ib. Ill, 239). Der Bam- 
bus wird von einer Reihe von Primitiven verehrt: von den Mahar und Mang bei der Hochzeit, 
von Garo und Kach^ri, Birhor und MuSsi (Crooke Rel. 414). Darunter sind die Mang heute eine 
Kaste von Kastrierern, als Stamm anerkannt, denen die Damonen (Asuras) RShu und Ketu ent- 
stammen, die die Sonnenfinsternisse hervorrufen. Bei solchen Gelegenheiten werden Mangs von 
den Hindu gespeist (Russell IV, 184 ff.); die Mahar aber sind eine Art Urbevolkerung, die als 
Priester verwendet wird wie die Bhuimhar; sie verehren Gondgotter (ib. IV, 129 ff.). 

Ein Bambustotemismus ist also als eine Wurzel des ,,b6sen Konigs Vena” zu vermuten; 
eine andere ist ein Urmensch-motiv. Vena erklart sich als Konig, als die Summe aller Gotter. Im 
Kampf der Gotter und Asuras ist einer der Hauptmomente, dass die Gotter ihre Funktion nicht 
mehr ausiiben konnen, weil die Asuras die Weltherrschaft an sich gerissen haben. So ist auch in 
dieser Hinsicht Vena ,,asurisch”. Sumbha und Nisumbha haben die Funktion aller Gotter iiber- 
nommen (Mark. P. 82,3) und Hiranyakasipu brustet sich: alle Gotter in sich zu vereinigen (Zim- 
mer 142 ff.), er, der Urmensch (adipurusa) der Daityas (Hv. 224, 2; 41, 40); so tut Mahisasura 
(Rao 351 nach Vam. P.) — und gegen ihn wird Devi aus der Kraft aller Gotter geschaffen (Mark. 
P.79, 12 ff). Venas Anspruch erhebt auch Ksupa, der Konig, dem Visnu gegen Siva und dessen 
Heiligen Dadhica hilft (Meinhard 35; 23 Anm.). Und diese Vorstellung, dass der Konig die Summe 
aller Gotter ist, die Funktionen aller Gotter zu iiben hat, ist auch von (einigen?) Brahmanen 
anerkannt worden (Meinhard ib.). So ist denn die Beschreibung des Visnu als Opfereber (Hv. 41 , 
29 ff. gleich 217,34ff.), als Zwerg (Zimmer 146) und Mannlbwe (Hv. 226, 9 ff. ; 230, 26 ff.) durchaus 
entsprechend. Visnu ist der hbchste Mann (purusottama), aus dem kosmogonisch Gotter und 
Welten entstehen (Hv. 271 ; 169). Also beide Parteien: Devi, Visnu und der brahmanische Konig, 
aber auch die Asuras, Vena und Ksupa schopfen aus derselben Quelle: jenem Urriesen, aus dem 
die Welt erschaffen wurde, eine „sudliche” Vorstellung, die bereits ins Indogermanentum einge- 
gangen war, und von Koppers bei Germanen, Iraniern und Indern (320 ff.) belegt wird. Sie 
war aber auch im alten Babylonien vorhanden, im Gott Ninurta, dem Sohn Enlils, einer Art 
Sonnen- und Kriegsgott; innerhalb des Babylonischen wirkt dieser Zug sehr fremd (Meissner 
160); er entstammt eben einer sehr alten Schicht. Wie aus Ymirs linkem Arm Mann und Frau ge- 
schaffen wurden, wahrend er schlaft, so aus Venas Arm und Schenkel die bbse Menschheit und der 
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gute Konig, so aber auch aus Brahmas rechtem Finger Daksa, aus seiner rechten Brust Dhar- 
ma usw. (Mbh. 1, 59, 9; 60, 30); aus dem Asura Madhu die Erde, aus seinem Kopf der Mandara. 

Schliesslich aber steckt in Vena und Ksupa auch noch die Bosheit des Paundraka Vasude- 
va, des Srgala und Sambara, jener Menschen, die Gott sein wollten, jener Konkurrenten Krsna- 
Buddha-Mahaviras. Die Clans aber, die sich heute noch auf ihn als ihren Ahn berufen, teilen 
eben nicht die Feindschaft, die die visnuitischen Brahmanen gegen ihn hegen; fiir sie ist er den 
Krsna-Buddha-Mahavira ebenbiirtig. 

4) Asuras als Menschen und Damonen 

Dass die mythischen Asuras ein historischer Stamm waren, lasst sich nicht mehr deutlich 
erkennen (Hopkins 47). Bei Panini im gana Parsvadi zu 5,3, 117 und varttika 2 zu 4, 1, 177 werden 
die Asura aufgefiihrt zusammen mit Parsu, deren Reich vielleicht Parasusthana (De) war, das 
Land der Parasavas (vgl. Bannerji 86); mit den Bahlika des Panjab, deren Abstammung von 
zwei Asuras bereits erwahnt ist, und mit den Dasarha (De; in Dvarka). Daneben werden aber 
auch die Raksas und PisScas genannnt, auf die ich zuriickkommen werde; die Satvat, die man 
ebenfalls als Stamm verstehen kann (Bhandarkar 8f.); die Vasu und Marut, die wir sonst als 
Gotterklassen kennen — nur einmal im Mbh. VI, 50 kommen Marutas als Volk vor — und 
schliesslich die Vayas, Asani und K^rs^pana, deren Volkstum sich ebenfalls noch nicht belegen 
lasst. Das PW. nimmt die Asuras auf Grund dieser Stelle als ein Volk an; sicher deshalb, well in 
dieser Reihe Ksattriyas aufgezahlt sein sollen. Die KMikS erlautert diesen Ausdruck durch: 
Leute, die vom Waffenhandwerk leben. Aber solange die Vasu nicht als Volker nachgewiesen 
sind, ist diese Stelle nicht zwingend. 

Die aus Patanjali ofters herangezogene Stelle fiber die schlechte Sprache der Asuras (Bannerji 
45 usw.) beweist nichts iiber ihr Menschentum! Auch die Gotter sprachen Sanskrit und also die 
Asuras als Damonen schlechten Dialekt. 

Wenn im Sat. Br. die Asuras ebenso wie die Ostlichen und die Sudras eine besondere Form 
des smasana errichteten, namlich rund und mit einer Basis (Bannerji 50), so niitzt uns das er- 
stens nichts, solange wir diese Form nicht archaologisch oder ethnologisch belegen konnen; und 
zweitens konnte auch dann noch eine ostliche Sitte auf die Damonen iibertragen worden sein. 
„Asurisch” bedeutet dem Brahmanen eben nur: unorthodox, ritualistisch falsch und unrein. 
So ist es auch mit der Asura-eheform ; die bestand darin, dass ein Brautpreis bezahlt wird, der 
Vater also seine Tochter verkauft. Das gait den Brahmanen als schlecht. Damit ist sicher die 
Sitte der Primitiven in Chota Nagpur gemeint; sie kommt aber auch bei den sozial niedrig ste- 
henden Kasten der heutigen Gangesebene vor. Die brahmanische Einstellung ist durch ihr Sy- 
stem der Hypergamie bestimmt; was sich nicht nach ihr richtet, ist „damonisch”, folgt dem 
nicht orthodoxen Weg der Gotterfeinde. 

Trotzdem haben die modernen Forscher immer wieder den Eindruck gewonnen, dass den 
„Damonen” ein menschlicher Stamm zugrunde liegt. Die Damonen des Rgveda, Bala, Pipru, 
Susna usw. hat man fur „dravidische” Konige erklart (Census 1931, XII, 1, 347 nach Slater; 
vgl. Konow; Sukthankar 8) und man hat nichtaryische Namen bei ihnen gesucht (Macdonell 
157, 162, § 69). In der Krsna-geschichte macht Naraka von Pragjyotisa einen an sich ganz mensch- 
lichen Eindruck (Hopkins 50) bis auf seine Abstammung von der Erde (51), und auch die ,,Stein- 
stadt” (asmanagara) der Kalakeyas (Ram. VII, 23, 17) halt Hopkins (50) fiir historisch. Ist 
dies etwa eine Stadt mit kyklopischen Mauern gewesen wie Rajgir, dessen Name Girivraja im 
Ruben, Eisenschmiede und Damonen in Indien 38 
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Asur-gebiet in Kerakair in primitiver Schicht vorkommt und an Udavraja, den Sitzt des Da- 
mons auf dem Mt. Abu erinnert? 

Kbnig Jarasandha von Rajgir hat sicher einen historischen Kern. Aber wie ist sein Ver- 
haltnis zu den Asuras? Die Brahmanen in Jashpiirnagar erklarten ihn als Menschen, Jara aber 
als Asura-frau, die erst wegen ihrer Hilfeleistung zur Hausgottin der Dynastie wurde. Nach 
puranischem Stammbaum ist Jarasandha in der Tat ein menschlicher Nachkomme des Vasu 
von Cedi; dessen Sohn Brhadratha ging nach Rajgir (Hv. 114, 20). Wenn aber Jarasandha 
trotzdem im Mbh. (Sorensen) als Asura gilt, so deswegen, weil der alte Vipracitti in ihm ver- 
korpert worden ist (Mbh. 1, 61 ,4) wie Hiranyakasipu als Sisiipala, derzeitiger Kbnig von Cedi und 
feindlicher Vetter Krsnas verkbrpert wurde (ib. 5), Kalanemi als Karnsa (Hv. 54, 65 ff.), und 
so alle Helden, die Krsnas Partei entgegen stehen und erschlagen werden. Hier liegt also in der 
uns erhaltenen Literatur ein Ubergang des alten Kampfes der Gbtter gegen die Asuras auf die 
menschlichen Parteien des Mbh. vor: das wird deutlich genug ausgesprochen (Mbh. I, 59, 4 f.). 

Aber wie bei Naraka, so ist bei Karnsa und bei Jarasandha die Geburtsgeschichte eine be- 
sondere Motivierung ihres Unmenschentums. Naraka wird von der Erde geboren und Krsnas 
Kampf gegen ihn lasst sich mit dem des Herakles gegen Antaus, den Sohn der Erde von Poseidon 
(s.o. Eber!), vergleichen. Karnsa wurde von seiner menschlichen Mutter geboren, nachdem sie 
von dem Damon verfiihrt worden war (Hv. 83, 31-1 18). Jarasandha aber wurde von 2 Miittern 
in 2 Halften geboren und dann von Jara zusammengesetzt, seine wunderbare Geburtsgeschichte 
gehbrt zu dem Typus der Sagariden, Ramas und Jamadagnis, und der 2 Mutter vom Typ Diti- 
Aditi. Man kann an die Mundasage denken, dass die Sonne (mannlich!) ihre Frau, den Mond, in 
zweiTeile spaltete, aber aus Reue ihr erlaubte, wieder zusammenzuwachsen (Rahmann 56). Die 
Sage mag mit dem Menschen-Zerstiickelungs-Furchtbarkeitsopfer (wenn auch weitlaufig) zu- 
sammenhangen. 

Und Jarasandha wird garnicht von Krsna, sondern eigentlich von Bhima getbtet: Krsna 
wird dieser Sieg nur zugeschrieben. Bhima aber ist eine selbstandige alte Mythengestalt. Er ist 
ein Bruder Hanumans. Draupadi schickt ihn einst aus, ihr einige schbne Bliiten zu holen, wie 
ihr der Wind einige zugetragen hatte (Mbh. 1 1 1, 146), ein Motiv, das wir sowohl in der Krsnasage 
(Parijataharana: Hv. 120 ff.) wie bei den Primitiven Chota Nagpurs (Roy Bi. 475) belegen kbn- 
nen. Er zieht aus und wird ein zweiter Simson: er schreitet machtig durch den erzitternden 
Wald; er erschlagt einen Elefanten mit einem anderen, den er gepackt hat, einen Lbwen mit 
einem anderen Lbwen (Mbh. ib. 47); er badet, er blast sein Muschelhorn — da sieht er einen 
schlafenden Affen vor sich liegen, der ihm den schmalen Djangelpfad (ekayana-marga) ver- 
sperrt. Er weckt ihn mit dem Lbwenruf — und erkennt schliesslich seinen Bruder an dessen 
Kraft; er kann namlich nicht einrnal den Schwanz des Affen heben, der ihm im Wege liegt. Als 
Banner hat er den silbernen Lbwen ; seine Keule brachte der Asura Maya (Mbh. 1 1, 3) ; er erschlug 
den Jatasura und Bakasura, den Raksasa Hidimba, und eigentlich die Haupthelden: Kkaka, 
Jarasandha und Duryodhana in den entscheidenden Kampfen des Mbh. Aus seiner Ehe mit der 
Raksasin Hidimba stammt ein Clan der Somvamsi bei Allahabad (Crooke IV, 327 ff.); er war 
der Gott der Andhra (De). Bhima ist freilich auch eine Form Sivas (s.o. ; De : Bhimapura, Dakini) ; 
aber unser Bhima ist zweifellos als Ahn neben Arjuna von den Koyi verehrt (Thurston IV, 56). 
In Vijayanagara ist eine prachtvolle Darstellung dieses Gottes im Bhima-Tor erhalten (Longhurst 
47; vgl. Ghosh pi. IX: bei Bijaygerhl): seine Stellung ist der bei seinem Bruder Hanuman 
ublichen sehr ahnlich: er schwingt seine Keule mit jener Erregtheit, die sich in Kampfszenen 
gehbrt, aber nicht bei den grossen Gbttern. Sie ist fiir brahmanisches Empfinden sehr wenig vor- 
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nehm. Man sieht sie heute regelmassig bei den Kutschern der Ekkas: so ein Mann hebt den Arm 
mit der Peitsche, aber schlagt nicht; er will nur mit der Pose und lantern Zuruf seinen unbe- 
dingten Diensteifer markieren. An einer Ecke des Tores in ziemlicher Hbhe ist noch ein kleines 
Relief, das den Kampf Bhimas gegen Hidimba und die demiitig daneben stehende Hidimba 
zeigt. An einem anderenTor Vijayanagaras ist Hanumans Relief: beide Briider waren also Schutz- 
gdtter und Sonnenhelden — und Bhimas Kampf gegen Jarasandha war vielleicht eine altere 
Mythe, die um die historische Ermordung Jarasandhas herumgewoben wurde: ihre Einzel- 
heiten sowohl beim Eindringen der Helden in Rajgir wie ihre Verkleidung als schweigende 
Brahmanen und der nachtliche Beginn des Kampfes sind mir nicht erklarbar (s. Abb. 60). 

Unsere Sanskrit-Literatur ist einseitig vom brahmanischen Standpunkt aus geschrieben, 
und sie reicht nicht aus, fiber Naraka, Jarasandha, Karnsa, Madhu und Vena die Wahrheit klar 
herauszulesen. Bei alien diesen vermutet man einen Teil Geschichte, aber ob sie sich als Asuras, 
und zwar als menschliche Glieder eines solchen Stammes, oder als damonische Obermenschen 
empfanden — wer will das sagen? jarasandha stammt aus Cedi, aus dem Lande der Tripura- 
damonen. 

Da es nun einmal die Asuras als Damonen und als Stamm und als Clan der Bhuiya (Risley 
11, 11) gibt, sei auf einige andere ahnliche Falle hingewiesen. Als Dfl/tya-Daita werden die Savara 
bezeichnet, die beim Wagenfest des Jagannath das Recht haben, den Gott zu beriihren — ob- 
gleich sie doch keine Hindu sind (Roy, Kharia 1, 28). Daitya ist im Sinne gleich Asura. Diese 
Sitte weist auf voraryisches Alter dieses Gottes. 

Raksa ist eine Abteilung der Kumhar und der Kawar in Bengal (Risley Index): auch dieser 
Name wird bei P^nini neben den Asuras genannt. Sind das menschliche Reste der Raksas Oder 
Raksasas, der Kannibalen und Hohlenbewohner (Hopkins 38 ff.), der Zauberer in Tiergestalten 
(Macdonell 162 ff.), d.h. totemistischer Maskentanzer — wie es noch heute bei Gond, Maria usw. 
welche gibt? Die Mahisakas, die Buffelleute im Lande der Biiffeldamonen, waren doch sicher 
solche Stamme! 

Oder: die DSnas Oder Ddnavas sind eine Abteilung der Khasiya-Rajputen in Gahrwal; sie 
waren dort langst, ehe die anderen Ksattriyas und Brahmanen kamen, verwenden noch heute 
wenig Brahmanen und gelten als die Reste des alten Stammes, der als Damonen in der klassischen 
Literaturjvorkommt (Crooke 1 1 1, 257). Schon im Rgvedagilt der Damon Vrtra als Sohn der Danu 
(Macdonell 158). Die Khasia-Rajputen und Khasia-Brahmanen in Kumaon gelten als Nach- 
kommen der Khasd (Crooke ib. 253 ff.), die in der puranischen Mythologie (Vi. P. 1, 21, 24) als 
Mutter der Yaksas genannt wird (Hopkins 38; 46 Anm.); von ihr leitet man auch die Khasi von 
Assam her (Bannerji 132): dieser mutterrechtliche Stamm ware mit solchen Matronymika 
freilich angemessen bezeichnet. Die Namen Kasch-mir, Kashgar usw. werden von diesen Khasiya 
hergeleitet (Crooke) — warum dann nicht auch Kas-yapa? (vgl. Grierson 2, IX, 5, 7; 1, 109; 11, 6). 

Dass zwischen den Schlangendamonen, den Ndga, und den glelchnamigen Stammen irgend 
ein Zusammenhang besteht, wird man nicht leugnen. Und man wird nicht annehmen, dass diese 
Stamme etwa von den Arya ihren Namen mit der Bedeutung ,,Schlangendamon” ubernommen 
batten, wenn auch naga vielleicht eine indogermanische Etymologic hat (Walde s.v. anguis). 
Naga als Damon kommt noch nicht im Rgveda vor, sondern erst in Sutras (Hillebrand 153), 
und die Naga stehen mit dem singularen Schlangendamon Vrtra des Rgveda in keinem Entwick- 
lungszusammenhang. 

Nagas konnten noch im Epos als Ahnen anerkannt werden, z. B. bei Kuru- Pancala (Hop- 
kins 24) und Nahusa (ib. 26 f.), und das macht die Tatsache der Nagbamsi Rajputen verstand- 
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lich: es ist ein Schlangentotemismus der in Chota Nagpur hauftigen Art, analog dem Biiffel- 
totem. Dementsprechend ist er in Chota-Nagpur nur Clan-, nicht Stammesname. 

Die Dasa und Dasyu des Kgveda und der jiingeren indischen Literatur sind, dariiber ist 
nur eine Meinung, sowohl Menschen wie Damonen (Hillebrand 246; Hopkins 51). Was fiir ein 
Volk, das ist freilich noch nicht klar. Die Kbnige von Singhbhum wollen die Dasyu besiegt haben ; 
sie leiten sich von Vikramadit her (Dalton 1866 190 f.): was daran historisch, was brahmanische 
Mythologisierung ist, wird heute kaum noch festzustellen sein. Einige Dasyus sind aber gelegent- 
lich Asuras genannt (Macdonell 156; 161f.); des Dasa Namuci ,,Vertrag” (Hillebrand 2, 229 ff.) 
ahnelt dem des Hiranyakasipu (s. S. 246); auch das kann man fiir die Asuras als Stamm anfiihren. 

Schliesslich sind noch die Pisaca zu erwahnen, die ebehfalls mit den Asuras von Panini als 
Krieger aufgefiihrt werden und nach denen ein Dialekt als Paisaci bezeichnet wird (Bannerji 
92; Hopkins 45 f.; Macdonell 164; Grierson 2, I, 108). 

Also die Grenzen zwischen Damonen und feindlichen Stammen waren in alter Zeit nicht 
sehr scharf. Bei Totemisten, die sich mit ihrem Tierahn identifizieren, ist das leicht verstand- 
lich. Aber auch, wenn die Brahmanen und Ksattriyas sich als Gotter (deva) bezeichnen, wie es 
haufig vorkam, mag etwas Analoges vorliegen; Gotterverehrer nennen sich Gotter, Verehrer 
der Feinde der Gotter sind Feinde und zugleich Feinde der Gotter, d.h. Asuras. So ist es nicht 
von vorneherein ausgeschlossen, dass die Asuras auch ein menschlicher Stamm waren. Die 
merkwiirdigen Identifikationen, die das Denken der Primitiven vollzieht, als selbstverstandlich 
hinnimmt und in langer Tradition fortbewahrt, sind uns Modernen schwer verstandlich. Sam- 
bara hat sich fiir einen Gott gehalten (Konow 25), und er ist vielleicht mit den Sahara zusam- 
menzubringen. Gehort dies Motiv des Krsna-Vasudeva-Buddha mit dem als Mensch erscheinen- 
den Barnda hierher? 

5) Asuras, Eisen, Bauien 

In Jashpurnagar erzahlten mir die Brahmanen, dass die Asuras Eisenstein, Eisenerz essen; 
das passt gut zur eigenen Tradition der Asur. In der Sanskrit-Mythologie aber kann ich diesen 
Zug nicht belegen, und iiberhaupt sind dort zwar Beziehungen zum Eisen vorhanden, aber nicht 
so zahlreich, wie mancher es erwarten wiirden, wenn die Asuras von den Asur aus damonisiert 
wurden. Eisen essen tut einmal der heilige Gargya, u. z. als Askese fiir Siva (Vi. P. 5, 23,3), um 
einen Sohn zu bekommen, der von den Mathura-bewohnern nicht besiegt werden konnte (Hv. 
107, 27 f.); die batten ihn als Kinderlosen verlacht. Gargya aber biisste, bis Siva ihm den Wunsch 
gewahrte und zeugte dann den Kalayavana, den schwarzen, den gefahrlichsten Feind Krsnas 
(Hv. 35). 

Lohasur ist ein Eisengott der Agarias; er ist in der Sanskrit-Literatur m.W. nicht belegt. 
Es gibt gelegentlich 4 aus Eisen bestehende Damonen (ayasmaya yatudhanas: Mbh. HI, 192, 
52 ff.), die im Dienst eines Heiligen einen bosen Konig bestrafen. Es gibt eisengesichtige Damonen 
(Hopkins 45) und einen eisenkopfigen (Ayahsiras: Mbh. I, 59, 23; 61, 10). 

Neben letzterem wird einer „mit eisernem Pfeil” (Ayahsanku) erwahnt. Bei der Schilderung 
der verschiedenen lingams (Li. P. I, 74, 1 ff.) heisst es, dass u.a. die Gruppe der Allgotter (visve 
devas) ein goldenes, die der Adityas ein kupfernes, die Daityas und Raksasas aber ein eisernes 
(ayomaya) verfertigen und verehren. Die Asuras insbesondere werden hier nicht genannt. In den 
ikonographischen Texten aber wird wiederum wohl ein lingam der Asuras (aber nicht der Daitya) 
genannt, nur wird nicht gesagt, woraus sie bestehen, und eiserne lingas werden ohne jede weitere 
Erklarung nur angefuhrt (Rao II, 76; 79 f.). Eine besondere Zuordnung des Eisens zu den Asuras 
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liegt auch in folgender Vorstellung: die Erde ist eine Riesenkuh (s.o. Jamadagni), die von 
alien Wesen gemolken wind. Zum Melken benutzen die Rsis die Veden als Melkeimer, die Got- 
ten ein goldenes Gefass, die Ahnen ein silbernes, die Berge Kristall, die Yaksas einen Topf aus 
ungebrannter Erde, die Gandharvas Lotusblatter (man denkt an die Blattbecher der Primitiven), 
die Nagas einen Kiirbis, die Asuras aber ein eisernes Gefass; das wind ziemlich iibereinstimmend 
in alien Puranen erzahit (Wilson Vi. P. 1, 188). Eine „eiserne Festung” der Asuras soil schon 
im Rgveda vorkommen (Barinerji 44; vgl. Mitra 12), und von den drei Burgen der Sohne des 
Asura Taraka war eine aus Gold, eine aus Silber, eine aus Eisen. 

Man muss in diesem Zusammenhang noch den Mythos von den vier Weltaltern nennen; das 
paradiesische Satyayuga ist Gold, das etwas schlechtere Tretayuga ist Silber, das noch schlim- 
mere Dvapara ist Kupfer, und das schlimmste, das heutige Kaliyuga ist Eisen (? Mitra 243); es 
hat urn 3102 v. Chr. begonnen (Mitra 4). Diese bereits bei Hesiod vorkommende 4-Weltalter- 
Lehre ist garnicht viel junger als die massenhafte Verbreitung von Eisen in Vorderasien, ihr liegt 
also hochstwahrscheinlich eine historische Erinnerung an das ,,neue” Metall zugrunde, das billiger 
und hasslicher war als die drei alteren, leicht rostet und mehr fur Arbeit und Massenkrieg ver- 
wendet wurde; daher ist seine Abschatzung durchaus verstandlich, und das vierte Weltalter 
ist ,,asurisch” im Verhaltnis zu den friiheren zu nennen. Unter den Asuras ist einer der beriihm- 
testenMaya, ihr Baumeister und Waffenschmied(Ram.VI, 101,2; 30; Hopkins 49). Da, wo die drei 
Metallburgen der Asuras lagen, bei Jubbulpore, sind bis heute noch Eisen-schmelzende Agaria, 
die von den Asur als Teil ihres Stammes beansprucht werden ; dieser Oberlauf der Narbada ist die 
Hauptgegend der mythischen Asuras und bis heute Gebiet der Eisengewinner: sollte da nicht 
in der Tat ein Zusammenhang bestehen, insofern wenigstens diese Eisen-asura-mythologie mit 
den eisengewinnenden Asur (s.o. S. 105) zusammenhangt? Kann man noch zwingendere Beweise 
verlangen? Zur goldenen Burg der Asuras kann man auf das sicher sehr alte Gold, das in der 
Suvarnarekha gewonnen wurde, verweisen. Fiir die silberne aber auf die silbernen Ornamente, 
die in CP gefunden worden sind; man deutet sie vielleicht am besten als Stierkopfe (Indian 
Museum). 

Andere Asuramythen freilich kommen aus anderen Quellen. 

Der Asura Maya, der Baumeister, ist es, auf den die klassischen Lehrbiicher der Architek- 
tur, Skulptur und Ingenieurkunst Indiens zuriickgefiihrt werden (Bannerji 21); die Arya hatten 
von Anfang an in Indien gegen die ,,Stadte” der Asuras (Dasyu) zu kampfen. Die Asura bauten 
einen Tempel bis zum Himmel — so ist bereits in einem alten Brahmana erzahit (Mitra 570). Man 
denkt dabei an die Indus-stadt-kultur. Spater aber wird in buddhistischen Kreisen erzahit, dass 
Damonen die Stadt Pataliputra erbaut haben; so wurden deren Steinbauten von den Hindu be- 
wundert, die eigentlich noch an Holzbauten gewohnt waren. Nun gibt es aber garnicht weit da- 
von die kyklopischen Ruinen des Asura Jarasandha, und das Ram. nennt eine ‘Steinstadt’ der 
Kalakeyas, die den Asuras verwandt sind. 

Den Asur werden die Ziegelruinen in Chota Napgur zugewiesen, und deren grosses Format 
bezeugt ihr hohes Alter. Auch in der Gangesebene gibt es noch Asura-bausagen: So haben zwei 
Asuras in Mirzapur in einer Nacht ein Fort gebaut ; der eine von ihnen verlor sein Gerat, machte 
Licht: da dachte der andere, dass schon der Morgen dammert, und floh (Crooke Rel.212). Ganz 
ahnlich ist die Stammessage der Kahar in Bihar (Risley 1, 371): der Garten Gottes (Bhagavan) 
bei Gaya vertrocknete: er suchte jemand, der ihn in einer Nacht wassern konnte. Da bauten die 
Kahar den ,,Asuradamm”. Gott aber betrog sie urn ihren Lohn: er liess einen Hahn zu friih 
krahen; da dachten sie, es sei schon morgen, und flohen! Die Kahar wollen von Jarasandha 
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abstammen; sie haben Unterabteilungen mit totemistischen Namen: Kasyap, suar (Schwein) 
etc. (ib. App. 1, 63); sie sind sicher voraryisch. 

Einen Graben mit Namen „Asurain” gab es auch zwischen Kunwar und Manghaifluss, und 
jede (?) grosse Ruine wird entweder den alten Bhar oder ,, devils” zugeschrieben (das ist zweifel- 
los iibertrieben, s.u.); zur Zeit Ramas sollen namlich Rajbhar und Asurs (sic!) in Oudh-Gorakh- 
pur-Benares gelebt haben (Sherring 376 ff.). Ruinen werden auch in Malabar (Panikkar 45) 
Geistern (Bhutathanmar) zugeschrieben, die nur nachts arbeiten und am Morgen das Unvollen- 
dete liegen lassen — eine Erklarung des ruinenhaften Zustandes. Man konnte also sagen, dass 
es allgemein indisch ist, Ruinen den Damonen zuzuschreiben; aber das gilt denn doch nicht fur 
alle Ruinen: z.B. die alten Ziegelbauten in Singhbhum werden dem Vikramadit (Dalton 1866 
186 ff. ; 190) Oder den Sravakas (Buddhisten und Jaina) zugewiesen; ersteres erinnert an die 
Ruine des Konigs Dit im Ranchi Dt. (Roy IBORS 1, 229 ff. 243); letzteres wird durch Skulp- 
turen von Gansen usw. gestiitzt. Die Hindu- und Dom-ruinen bei Narainpur und Majhgaon 
werden nicht den Asur zugewiesen; und in Raipur spricht man von Bhaina als den Erbauern 
alter Forts (Shoobert 50), weiter westlich von solchen der Ahir usw. (s.o.). Man kann also auch 
sagen: wie dieseTraditionen echt sind, kann auch die der Astir echt sein, und in Bihar wie in Chota 
Nagpur unterscheidet die Bevolkerung heute noch ganz deutlich zwischen Chero-, Kol-, Dom-, 
Savar-, Oraon- und Bhar-ruinen. Also kann man auch die alten Angaben der vedischen Litera- 
tur fiir historische Erinnerungen gerade an die hochentwickelte Baukunst eines Asura-volkes 
halten: Zur absoluten Gewissheit wird das freilich nicht — aber wie sollte es das iiberhaupt wer- 
den konnen? Inschriften der Asur gibt es bisher leider nicht. 

6) Also . . . 

Also mdchte ich sagen, dass eine Wurzel der Damonen-mythologie Indiens von den alten 
Eisenschmelzern herriihrt. Als Schmiede waren sie ihren Nachbarn unheimlich und zugleich 
verdachtig als Zauberer, Konner einer geheimen Kunst. Man hat beobachtet, dass auch in an- 
deren Landern der einzelne Schmied als Weiser, als grosser Kiinstler gefeiert wird (Wieland, 
Hephast usw.), dass aber Schmiede als Masse verachtet, gefiirchtet, gehasst wurden (Alfoldi 12). 
So etwa ist die Bewunderung fiir Maya neben der Verurteilung der Asuras zu verstehen. Dane- 
ben gab es als Quelle des Asuratums die Buffel-, Geier- und Schlangen-totemisten des mittel- 
indischen Berglandes; daneben Vorstellungen von bosen Geistern, die den guten dualistisch gegen- 
iiber stehen : das gibt es in ganz Eurasien in primitiver und hoher Form. Es gibt auch ganz junge 
Asuras, wie z.B. die ,,unmoralischen” Namen von einzelnen: ,,Stolz” usw. (Hopkins 50) zeigen. 

Die Hauptschwierigkeit aber ist die: ob der Stammesname der Asur mit der rgvedischen 
Gottesbezeichnung Asura zusammenhangt. Es ist m. E. unzureichend zu sagen, dass die Asur 
eben von den Arya wegen ihres Schmiedetums als ,, Damonen” bezeichnet wurden und diesen 
Namen — ohne seine Bedeutung zu begreifen — angenommen hatten; damit ware das Problem 
zwar sehr einfach gelost, aber die Weitgeschichte verlauft Tiicht einfach — und welches Volk 
iibernimmt solchen Teufelsnamen? Gibt es dafiir Parallelen? Ebenfalls einfach ist die Losune 
zu sagen : Asur und Asura haben nichts mit einander zu tun, sind verschiedene Worte verschiede- 
ner Sprachen, wie auch Assur in Babylonien ein ahnlich klingender und doch nicht verwandter 
Name ist. Mit diesen Annahmen liesse es sich dann doch noch vereinigen, dass alte Bauten der 
Asur eben wegen jenes Gleichklangs der Namen von den Arya als Asura-Ruinen aufgefasst 
wurden; Oder nicht erst von den Arya, sondern von den munda-artigen Volkern der alten Ganges- 
kultur. Man beachte aber, wie die lebenden Munda die lebenden Astir mit Damonen gleichsetzen 
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in ihrer Asur-sage. Sie sagen ferner; sie haben die Asur im Lande vorgefunden; das lasst sich 
aber doch schwer damit vereinigen, dass sie den Begriff Asura gleich Damon von den Arya ge- 
lernt und auf die Eisengewinner angewendet batten, die dadurch erst den Namen Asur erhielten. 

Die Versuchung ist aber gross, mit diesem Problem das des Bedeutungswandels des alten 
Wortes Asura gleich ,,Gott” zu ,, Damon” zu verbinden, das seit vielen Jahrzehnten ein Haupt- 
problem der altesten indischen Religionsgeschichte darstellt. Kann nicht eine Schwierigkeit die 
andere erleichtern? Man sagt heute, dass dieser Bedeutungswandel sich erst relativ spat in In- 
dien vollzogen babe, namlich erst wahrend der jiingsten Schicht der rgvedischen Dichtung (Hil- 
lebrand 425); erst damals siegte der Kreis der Deva-verehrer iiber die Asura-verehrer, die 
friiher beide eine Zeit lang friedlich neben einander bestanden batten. Der deva-Gottesbegriff ist 
aufgrund seiner Etymologie als sicber indogermanisch anzusehen; ibm gesellt sicb zumindest 
in gemeinariscber Zeit der ,,Asura”-begriff, vielleicbt in Zusammenbang mit Varuna, der im 
Rgveda der eigentlicbe Asura ist: Varuna ist aber von einigen Interpreten des Rgveda als fremd 
empfunden worden mit ,,sudlichem” Einscblag, d.b. er entstammt wobl (wenigstens teilweise) 
der vorderasiatiscben Stadtkultur der Bronze-Steinzeit. Wenn aber die Etymologie asura-erus 
(Lat. Herr) zutrifft, ware dies eine Komponente scbon des Indogermanentums, die zu Koppers 
gut passen wiirde; und dann bliebe aucb die beliebte Etymologie Varuna-ouranos gerettet. Icb 
mdcbte auf Kretschmers Beweisgange nicht weiter eingehen. 

Man kdnnte demnach folgern: der Gottesbegriff Asura wurde dadurch zum ,, Damon”, d.H. 
Gdtterfeind, dass die Arya auf die Astir stiessen; Oder man konnte noch die alte Gangeskultur 
dazwischen schieben: sie stiess mit den Asur zusammen, sie entwickelte die Visnu-vorstellung 
vom Kampf der Gdtter und Damonen (die aber scbon innerasiatische Wurzeln hat) durch Zu- 
sammenstoss ihrer Hirtenelemente mit den Asur. Von ihr ubernahm sie die Sryische Kultur- 
schicht, als sie ins Gangestal kam. 

Man konnte sagen, wie kommt dieser winzige Stamm zu solcher Bedeutung? Wer in Indien reist 
und den Puskarasee, den Mandaraberg, den Tempel den VindhyavSsini sieht, wird erstaunt sein, 
wie klein diese heiligsten Orte dergrossen indischen Mythologie sind! Das ist also kein Einwand! 

Aber viel schwieriger ist die Frage, welchen Kulturtyp wir den alten Asuras zuzuweisen 
haben. Die Asuras der Mythologie sind haufig sivaitisch. Der Asura Varuna hat ,,sudliche ” Ziige. 
Aber heute iiberwiegt bei den Asiir der mannliche Ton (wie ja auch in Varuna eine Komponente 
der innerasiatische Himmelsgott sein soli!). Den miissen sie schon irgendwie gehabt haben, sollte 
man meinen, denn sonst batten sie sich nicht so ohne Riss und Bruch in den Jagertotemismus 
Chota Nagpurs eingegliedert. Sind sie also nur sivaitisch, weil Visnu sie bekampft? 

Ober diese recht unsichere Beantwortung der hypothetischen Fragen komme ich heute noch 
nicht hinaus. Die Frage und das vorgebrachte Material verdienen jedenfalls weitere Priifung. 
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INTERNAT. ARCHlV FOR ETHNOGRAPHIE, Bd. XXXVH SUPPL 


TAFEL I 





Abb. 1. Koniglicher Getreidespeicher in Jashpur bei Putrichaura (zu S. 8) 



Abb. 4. Einer der Eisenschmelzer von Bijapath. Vorn am Ofen das Loch fiir die Schlacke. Der Alte 
stutzt sich auf einen „Kratzer”; vor ihm steht ein Grabstock; vor dem Blasebalg zwei Zangen; 
rechts vom Ofen eine Worfel, mit der der Ofen nachgefiillt wird, und eine Flacke ztim Gewinnen des 
Eisenerzes; ganz rechts ein Korb mit Holzkohle. Hinter dem Alten zerkleinert einer Erz (zu S. 12) 





INTERNAT. ARCHIV FOR ETHNOGRAPHiE, Bn. XXXVII SUPPL. 


TAFEL II 












Abb. 5. Schmiede in Bijapath. Der vordere hammert ein curry-Alesser auf dem Ambos, Links vorn 
2 Eisen, die ftir Pflugschar und Grabstock verwendet werden. Daneben ein Beil (vgl. Abb. 14); 

rechts ein Messer (vgl. Abb. 13) (zu S 12) 
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INTERNAT. ARCHIV FOR ETHNOGRAPHIE, Bd. XXXVII SUPPL. 
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Abb. 27. Matha in Jubhipath (zu S. 65) 



















INTERNAT. ARCHIV FOR ETHNOGRAPHIE, Ba XXXVII SUPPL, 


TAFEL XIX 



Abb. 37. Frisches Bhuimhar-grab von Aonratoli. Am Kopfende Tontopf mil Wasser und 
Zahnputzasten. Dahinter Gedenksteine (zu S. 90» 
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INTERNAT. ARCHIV FuR ETHNOGRAPHIE, Bd. XXXVII SUPPL. 
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INTERNAT. ARCHIV FOR 



T 


Abb. 51a. Qesichtsurne von Mamerla: links 
ist der obere Rand erhalten; Nase und 
Augen sind auf den Hals des Gefasses 
modelliert; V 2 nat. Grosse (zu S. 166) 


Bd. XXXVII SUPPL. 


TAFEL XXVIl 



Abb. 516. Krieger von Hoshangabad (zu S. 171) 



















INTERNAT. ARCHIV FOR ETHNOGRAPHIE, Bd. XXXVII SUPPL. 


TAFEL XXXII 



Abb. 60. Bhlmasena aus Vijayanagara: er schwingt die Keule, tragt zierlich die Lotusbliite, eilt im 
Knielaufschema, ware mit Hanuman zu verwechseln, wenn er einen Schwanz hatte. Man sieht aber 
nur sein Schwert hinter ihm. Zum Qurtel vgl. Rao II, 1, pi. 20. (zu S. 298 f.) 
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